रा ५, रण ४२७०० 
१६ जून, १६८८ 
( श्रुत पच्रमी ) 


/ का 


मूल्य पांच रुपये मात्र 


मुद्रक : 


श्री बालचन्द्र यन्त्रालय 
7 0 मम ह। ब्कापलपिशाका बता" कि 


पण्डित प्रवर श्री दौलतराम जी कृत लैहर्ींकु की चौथी ढाल 
पर आध्यात्मिक सत्पुरुष श्री कानजी स्वामी के प्रवचन प्रकाशित 
करते हुऐ हमे भ्रत्यन्त प्रसन्नता का अनुभव हो रहा है ! 


छहढाला दिगम्बर जेन समाज का सर्वाधिक लोकप्रिय सरल 
एवं बोधगम्य ग्रन्थ है। श्रध्यात्मरस से भरपूर यह ग्रन्थ 'गागर मे 
सागर' की उक्ति को चरितार्थ करता है। आझ्राज भी दिगम्बर जेन 
समाज मे सैकडो भर-नारियो को यह ग्रथ कठस्थ है तथा दिगम्बर 
समाज के सभी परीक्षा बोर्डों के पाठ्यक्रम मे यह सम्मिलित है। 


समयसार आदि आध्यात्मिक ग्रन्थों की भाति छहुढाला भी 
पूज्य स्वामीजी को अत्यन्त प्रिय था तथा इस पर उन्होने प्रवचन 
करके इसका मर्म जन-जन तक पहु चाया है । 


पूज्य स्वामीजी इस युग के सर्वाधिक चचित आध्यात्मिक 
क्रान्तिकारी महापुरुष हो गये हैं। वर्तमान मे दृष्टिगोचर दिगम्वर 
जैनघर्म की अभूतपूर्व घर्मप्रभावना का श्रेय पूज्य स्वामीजी को ही है । 
उनका कार्यकाल दिगम्बर जैनधर्म के प्रचार-प्रसार का स्वर्ण॑युग 
रहा है। 

यद्यपि आज वे हमारे बीच नही हैं, तथापि उनके प्रताप से 
निर्मित इकसठ दिगम्बर जिन-मसदिर एवं लाखों की सख्या मे प्रकाणित 
सत्साहित्य हमे हजारो वर्षों तक सत्य का दर्शन कराता रहेगा । 


श्री घट्खण्डागम भाग १, समयसार, प्रवचनसार, पचास्ति- 
'काय, नियमसार, श्रष्टपाहुड, पुरुषार्थ सिद्धयुपाय, बृहदुद्रव्यसग्रह, मो क्ष- 
मार्मप्रकाशक, तत्त्वार्थसार, आत्मानुशासन, कार्तिकेयानुप्रेक्षा, पद्मनन्दि 


रौँ 


४ 


पचरविशतिका, समयसारकलशटीका$, नाटकसमयसार छहढाला, 
आदि अनेक ग्र थों पर प्रवचनो के माध्यम.से उन्होने श्रनेकान्त, वस्त- /' 
स्वात्तत्य, कर्ताकम--सम्वन्ध, क्रमबद्धपर्याय, निमित्त-उपादान आदि 
जेनदर्शन के आधारभूत सिद्धान्तों की आगम एवं युक्तिसगत्त-व्याख्या 
करके जिनशासन की अद्वितीय सेवा की है । उनके प्रवचनो के प्रभाव 
से जिनागम का प्रत्येक सैद्धान्तिक पहलू तथा जिनाग्म की प्रतिपादन 
शैली - स्याद्वाद, निश्चय-व्यवहार तथा प्रमाण-नय-निक्षेप श्रदि का 
स्वरूप भी जन-जन मे चचित हो गया है । 


अध्यात्म के ग़ूढ रहस्यो का सागोपाग विवेचन उनकी वाणी 
की महत्वपूर्ण विशेषता रही है । उनके द्वारा प्रतिपादित स्वानुभूति 
का स्वरूप, विषय एवं उसके पुरुषार्थ का विवेचन चिरकाल तक स्वानु- 
भूति की प्रेरणा देता रहेगा । 

स्वाध्याय के क्षेत्र मे पुज्य स्वामीजी ने श्रभूतपुर्व क्रान्ति की है । 

उनके प्रवचनो के प्रभाव से समाज मे स्वाध्याय की प्रवृत्ति को यथार्थ 
दिशा मिली है। नयविवक्षापूर्वक जिनवाणी का भावार्थ हृदयगम 
करते हुए स्वाध्याय करने की परम्परा का विकास उन्ही की देन है । 


छहृढाला गन्थ पर उन्होने गुजराती भाषा मे प्रवचन किये थे, 
जिनका सकलन स्व ब्र०हरिलाल ने वीतराग-विज्ञान के नाम से किया 
था। लेखक महोदय ने प्रवचनो मे श्राये विषयो को और अ्रधिक 
स्पष्ट करने के उद्दे श्य से उन्हे प्रश्नोत्तर के रूप मे विभाजित किया है 
जो कि इसी ग्रन्थ के अन्त मे दिये गये हैं। इतने सुन्दर सकलन के 
लिए स्व हरिभाई मुमुक्ष समाज मे सदेव स्मरणीय रहेगे। 

प्रत्येक ढाल के प्रवचनो का सकलन एक-एक भाग के रूप में 
सोनगढ से प्रकाशित हुआ है । इसका हिन्दी अनुवाद भी वीतराग- 
विज्ञान भाग १,२,३ के रूप मे सोनगढ से प्रकाशित हो चुका है | चौथे 
भाग का अनवाद पडित गभीरचन्दजी जैन अलीगज वालो द्वारा 
किया गया है । 


र 


पडित गम्भी रचन्दजी श्रत्यन्त सरल हृदय के गहन स्वाध्यायी 
सज्जन हैं तथा साहित्य प्रचार के कार्यो मे भरपूर सहयोग देते है । 
हमारे अनुरोध पर वे प्रवचनार्थ वाहर भी जाते हैं । उन्होने अत्यन्त 
परिश्रम करके सरल और प्रवाहपूर्ण भाषा में यह कार्य किया है, 
एतदर्थ हम उनके हादिक प्राभारी है । 


प्रस्तुत ग्रन्थ का मूल कम करने हेतु सहयोग प्रदान करने वाले 
दातारो की सूची इसी पृष्ठ पर नीचे दी जा रही है। उनके भी हम 
आभारी हैं । 


इस ग्रन्थ के सपादन एवं प्रूफरीडिंग का काये पडित अभय 
कुमार जी शास्त्री ने किया है, अत वे भी धन्यवाद के पात्र है| ग्रन्थ 
के सुन्दर मुद्रण हेतु बालचन्द यत्रालय के सचालक श्री प्रद्युम्तकुमार 
जी तथा प्रकाशन व्यवस्था हेतु श्री अखिल वसल को भी धन्यवाद 
देता हूँ । 
सभी लोग छहढाला के प्रतिपाद्य विषय को आत्मसात 
करके आ्रात्मकल्याण के पथ पर चलें - यही भावना है । 
- नेसीचद पाटनी 
--ध8--- 


प्रस्तुत सस्करण की कीमत कम कराने वाले दातारो की सूची 


१. श्री त्रिलोकचन्द बिरघीचन्द, बम्बई २४५०-०० 
२. श्री पाण्डे कामताप्रसाद जैन, अलीगज १४५ १-०० 
३. श्री जयन्ति भाई घनजी भाई दोशी, बम्बई १११-०० 
४. श्री चौ० फलचन्द जैन, वम्वई ११०१-०० 
५. श्रीमती धुली बाई खेमराज गिडिया, खैरागढ १० १-०० 
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छुहुढाला 


चोथी ढाल 
( सम्पग्जञान व एकदेशचारित्र का स्वरूप, भेद एव महिमा ) 
(दोहा ) 
सम्यकश्द्धा धारि पुनि, सेवहु सम्यर्जान । 
स्व-पर श्रर्थ बहु धर्मजुत, जो प्रगटावन भाव ॥ १ ॥ 
(रोला ) 


सम्यक्‌ साथे ज्ञान होय, पे भिन्न श्रराधौं । 
लक्षण श्रद्धा जानि, दुह में भेद अ्रबाधों ॥| 
सम्यक्‌ कारण जान, ज्ञान कारज है सोई । 
युगपत्‌ होते हू, प्रकाश दीपक ते होई ॥| २॥। 


तास भेद दो है, परोक्ष, परतछद्धि तिन माँही । 
मति श्व्‌त दोय परोक्ष, अक्ष मन ते उपजाही ।। 
अवधिज्ञान मनपर्जय, दो है देश प्रतच्छा । 
द्रव्य क्षेत्र परिमाण लिये, जाने जिय स्वच्छा ।। ३ ॥। 
सकल द्रव्य के गून अनन्त, परजाय शअ्रनन्ता । 
जाने एक काल प्रगट, केवलि भगवन्ता ।। 
ज्ञान समान न आन जगत मे, सुख को कारण । 
इह परमामृत जन्म-जरा-मृतु रोग निवारण ॥ ४ ॥_ 


१० ] [ वीतराग विज्ञान भाग-४ 


कोटि जन्म तप तपे, ज्ञान बिन कर्म भरे जे । 
ज्ञानी के छिन मॉहि, त्रिगुप्ति ते सहज टरे ते ॥ 
'मुनिन्नत धार अनन्त बार, ग्रीवक उपजायोौ। 
'पै निज श्रातम ज्ञान बिना, सुख लेश न पायौ ।। ५॥। 


ताते जिनवर कथित, तत्त्व अ्रभ्यास करीज । 
सशय विश्रम मोह त्याग, आपौ लख लीज ॥। 
यह मानुष पर्याय सुकुल, सुनिवाँ जिनवानी । 
'इह विधि गये न मिले, सुमणि ज्यो उदधि समानी ॥ ६॥ 


धन समाज गज बाज, राज तो काज न आवे । 
ज्ञान आपको रूप भये, फिर अचल रहावे ॥। 
तास ज्ञान को कारण, स्व-पर विवेक बखानो । 
कोटि उपाय बनाय, भव्य ताको उर आनो ॥ ७ || 


जे पूरब शिव गये, जाहि अरु आगे जहै। 
सो सब महिमा ज्ञानतनी, मुनिनाथ कहै है ।। 
विषय चाह दव दाह, जगत जन अरनि दभावे । 
तास उपाय न आन, ज्ञान घनघान बुभावे ॥ ८ ।। 


छहढाला प्रवत्नन, चौथी ढाल | [११ 


पुण्य-पाप फल माहि, हरख विलखौ मत भाई । 
यह पुदूगल परजाय, उपजि विनसे फिर थाई ।। 
लाख बात की बात, यहै निश्चय उर लाओो । 
तोरि सकल जग दन्द-फन्द, निज भझ्रातम ध्याओ ॥। ६ ॥। 


सम्यगज्ञानी होय बहुरि, दृढ चारित्र लीजे। 
एकदेश अरू सकलदेश, तसु भेद कहीजे ।। 
त्रस हिंसा को त्याग, वृथा थावर न सहारे । 
परवध कार कठोर निद्य, नह वयन उचारे ।॥। १० |। 


जल मृतिका बिन और, नाहि कछु गहे अदत्ता । 
निज बनिता बिन सकल, नारि सौ रहै विरत्ता ।। 
अपनी शक्ति विचार, परिग्रह थोरो राखे। 


दश दिशि गमन प्रमान ठान, तसु सीम न नाखे ।। ११॥। 


ताहू मे फिर ग्राम, गली गृह बाग बजारा । 
गमनागमन प्रमान, ठान अन सकल निवारा | 
काहू की धनहानि, किसी जय हार न चिन्ते । 
देय न सो उपदेश, होय अघ बनज क्ृषी ते ।। १२॥॥ 


१२ ] [ वीतराग विज्ञान भाग-४ 


कर प्रमाद जल भूमि, वृक्ष पावक न विराधे । 
श्रसि धनु हल हिसोपकरन, नहिं दे जस लाध॑ ।। 
राग-ह ष करतार, कथा कवहूँ न सुनीज । 
और हु अनरथदड हेतु श्रघ, तिन्हे न कीजे ॥। १३ ॥। 


घरि उर समता भाव, सदा सामायिक करिये । 
परव चतुष्टय माहि, पाप तज प्रोषध धरिये ।॥ 
भोग और उपभोग, नियम करि ममत निवार | 
मुनि को भोजन देय, फेर निज करहि अहारे ॥ १४॥ 


बारह ब्रत के अतीचार, पन पन न लगावे। 
मरण समय सन्‍्यास धारि, तसु दोष नशावे ॥। 
यो श्रावक ब्रत पाल, स्वर्ग सोलम उपजाबे । 
तहँ ते चय तर जन्म पाय, मुनि हल शिव जावे ।। १५॥। 


वीतराग-विज्ञान भाग-हैं 


(छहढाला-प्रवचन ) 


चौथी ढाल पर प्रवचन 


इस छहढाला ग्रन्थ मे स्वेग्रथम मगलाचरण मे तीन जगत्‌ में 
सारभूत वीतराग-विज्ञान को नमस्कार किया है। प्रथम ढाल में 
जीव ने अज्ञान से चार गति मे कैसे-केसे दुख सहन किए, यह वत- 
लाया है । पश्चात द्वितीय ढाल मे उन दु खो के कारण रूप मिथ्या- 
त्वादि का स्वरूप वतलाकर उन्हे छोडने का और हित के पथ में 
लगने का उपदेश दिया गया है, तत्पश्चात तृतीय ढाल मे सम्यकक्‍्त्व 
का स्वरूप बतलाकर, उसकी अत्यन्त महिमा समझाकर शीघ्र उसकी 
श्राराधता करने को कहा गया है। अ्रव इस चतुर्थ ढाल से सम्यक्‌- 
दर्शन सहित सम्यग्ज्ञान का स्वरूप वतलाकर उसकी आराघना करने 
का उपदेश देते हैं .-- 


सम्यग्ज्ञान का स्वरूप एवं उसे ग्रहण करने का उपदेश 


सम्यक्‌ श्रद्धा धारि पुत्ति, सेवहु सम्यग्जान । 
स्व-पर श्र बहु धर्म ज़ुत, जो प्रगटावन भान ।१॥। 


तीसरी ढाल के भ्रनुसार अत्यन्त महिमा पूर्वक सम्यग्दर्शन 
को शी ध्र धारण करके सम्यणज्ञान को भी हे भव्य जीव ! सेवन करो, 
उसको आराधना करो । कंसा है सम्यग्ज्ञान ? जो अनन्त धर्म वाले 
स्व-पर पदार्थों का प्रकाशन करने के लिए सयय समान है । सम्यग्जान 
सूर्य से स्व-पर सर्व पदार्थों का सच्चा स्वरूप जाना जाता है । अत हे 
भव्य जीव ! तुम सम्यक्त्व के साथ सम्यरज्ञान का भी आराधन करो 
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सम्यग्दर्शन के साथ ही सम्यग्शान होता है। उनमे समय भेद 
नही है, तथापि सम्यम्ज्ञान की विशेष आराधना बताने के लिए ज्ञान 
की जुदी वात की है। सम्यग्दर्शन होने के वाद तुरन्त ही केवलज्ञान 
नही हो जाता, इसलिए ज्ञान की श्राराधना अलग से बतलाई है। 
क्षायिक सम्यर्दर्शन होने पर दर्शन की आराधना पूरी हो जाने पर 
भी अश्रभी ज्ञान की आराघना श्रपुर्ण है, इसलिए उसकी आराधना 
करने के लिए कहा है । 


चौथे, पाँचवे, छठवे, सातवे गुणस्थान मे क्षायिक सम्यर्दर्शन 
होने के बाद सम्यग्दशेन में तो शुद्धता की वृद्धि नहीं होती, किच्तु, 
सम्यग्जान तो गुणस्थानुसार बढता जाता है, गुणस्थानानुसार स्व- 
तत्त्व को पकडने की ज्ञान शक्ति भी वढती जाती है । इसी लिए सम्यक्‌ 
दर्शन के वाद सम्यग्ज्ञान की आराधना कही है, यद्यपि एक गुण के 
लध्य से भिन्न-भिन्न आराधना नही होती, एवं आ्रात्म स्वमाव के सन्मुख 
होकर उसकी श्राराधना करने पर, उसमे सर्व गुणा की आराधना श्रा 
जाती है। तथापि गुण-भेद होने से शुद्धि के प्रकारो मे विशेषता होती 
है, इसलिए दर्शन-ज्ञान-चा रित्र का भिन्न-भिन्न वर्णात किया है । श्रीमद्‌ 
कुन्दकुन्दाचार्य के पट्ट शिष्य उमास्वामी आचार्य ने तत्त्वार्थसूत्र 
मे भी सर्व प्रथम सम्यरदर्णन-ज्ञान-चारित्ररूप मोक्षमार्ग बताकर, 
उन तीनो का भिन्न-भिन्न वर्णान किया है । 


सम्यर्ज्ञान तो सूर्य है । सम्यग्दशंन पूर्वक ज्ञान स्व-परप्रकाशक 
सूर्य है। सम्यग्दर्शन बिना अन्धकार है, सम्यग्दर्शन रहित ज्ञान को ज्ञान 
नही कहते, क्योकि वह स्व-पर के सच्चे स्वरूप का प्रकाशन नहीं 
करता और मोक्ष को वही साधता । स्व-पर समस्त पदार्थों के स्वरूप 
का प्रकाशन करने के लिए शर्थात्‌ जानने के लिए सम्यस्शान सूर्य के 
समान है । स्व और पर, चेतन और जड सभी पदार्थ अपने-अपने 
अनेक घर्मो सहित हैं। जितने धर्म सिद्ध भगवान मे हैं, उतने ही धर्म 
प्रत्येक आत्मा मे हैं। उन सबको सम्यग्जञान जानता है। है भव्य 
जीव ! सुख प्राप्ति के लिए तुम इस सम्यग्ज्ञान का सेवत करो । 
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सम्यग्दर्शन मे आ्रात्मा अ्रभेद है, परन्तु ज्ञान तो अनन्त गुणों 
को जानता है । स्व-पर, भेद-अभेद, शुद्धता-श्रशुद्धता सवको जानने 
की शक्ति सम्यज्ज्ञान मे है । मैं आत्मा हूँ, मेरे मे ज्ञान-आनन्द है, मेरी 
परिणति मे अमुक शुद्धता हुई है, अमुक रागादि शेप है, यह सब सम्यक्‌- 
ज्ञान मे ज्ञात होता है । नव तत्त्व को भी सम्यग्ज्ञान ही जानता है, 
सम्यग्दर्शन मे नौ भेद नही, उसमे अभेदरूप एक परमार्थ आत्मा का 
ही स्वीकार है । उस अभेद मे द्रव्य-गुण-पर्याय के भेद भी वह नही 
करता । इस प्रकार सम्यग्दर्शन के साथ उत्पन्न होने वाला सम्यणज्ञान 
स्व-पर को यथार्थ जानता है और वीतरागता को साघता है । अत 
चूस वीतराग-विज्ञान का सेवन करो । 


सर्वज्ञ परमात्मा ने आत्मा मे अनन्त गुण देखे है, जिनका 
गिनती का कोई माप नही ? ऐसे अनन्त ग्रुण प्रत्येक श्रात्मा मे है, 
उनका प्रकाशक सम्यक्त्व सहित सम्यग्ज्ञान है। सम्यग्जान की अनु- 
भूति मे अनन्त-अनन्त ग्रुणो का स्वाद एकरसपने समा गया है। 
अनन्त गुणो को यथार्थ रूप से सर्वज्ञदेव के शासन के अ्रतिरिक्त अन्य 
कोई नही कह सकता, जान नही सकता | श्रनन्त गुणो के स्वीकार 
विना सच्चा श्रात्मा प्रतीति में नही आता । अनन्त ग्रुण-पर्याय से 
एक रूप आ्रात्मा मे भेद रहित निविकल्प प्रतीति सम्यग्दर्शन है । 


लोक मे सर्वेज्ञ वीतराग जिनदेव के अतिरिक्त अन्य किसी के 
मार्ग मे सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचा रित्र नही होता, श्रर्थात्‌ 
मोक्षमार्ग नही होता । स्व-पर पदार्थ को उसके अ्रनेक धर्म सहित 
पहचान कराने वाला सम्यग्जान है । पदार्थ मे अ्रनन्त धर्म है, इसलिए 
वह अनेकान्त स्वरूप है और उसको जानने वाला सम्यग्ज्ञान है, श्रत 
वह भी अनेकात की मूर्ति है, क्योकि ज्ञान के साथ अभेद रूप से 
शाति, श्रद्धा शादि अनन्त धर्म रहते है - ऐसी अनेकातमय मूर्ति सदा 
प्रकाश रूप रहो । इस प्रकार समयसार के दूसरे कलश मे कहा है। 
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भ्रनन्‍्त गुणपर्याय ही पदार्थ के धर्म है। प्रत्यक पदार्थ * 
अपने-अपने अश्रनन्त धर्म है । यह चेतन्य पदार्थ भी अपने अ्रनन्त गुण 
पर्यायों सह्ति है, उसमे केवलझाव और सिद्ध पद की सामर्थ्य है 
ज5 में जड़ के गुण-पर्याव है, चेतन में चेतन के गुण-पर्याय है । भी 
ऐस स्व-पर नत्त्वों को भिन्न-निन्न जानने की आत्मा के ज्ञान की सक्ति है 
वह ज्ञान मोक्ष का कारण है, श्रत सेवन करने योग्य है | देखो 
शुभ राग अ्रवतरा पुण्य को सेवन करने योग्य नही कहा, किन्तु राग रे 
पार वीतराग-विज्ञान सेवन करने योग्य है - ऐसा कहा है । 


ज्ञान कहने का श्रर्थ शास्त्र के शब्द मत समभना, किन्तु 
आत्मा का ज्ञान स्वभाव है । उसके सनन्‍्मुख होकर जो ज्ञान प्रकट 
हुआ, वह सम्यग्जान है, वह स्व-पर का जानने वाला है। सम्यग्शान 
उसे कहते है, जो स्व-पर को उनके घर्मों सहित जाने। अस्तित्व 
आ्रादि सामान्य तथा चेतन आदि विशेष गुणों सहित आत्म वस्तु है, 
परमाराु वर्णादि सहित है, प्रत्येक पदार्थ और उसके धर्म अपने से 
है, अन्य से नहीं । एक वस्तु के घर्मं दुसरी वस्तु मे जाते नही अथवा 
दूसरी वस्तु के कारण वस्तु में धर्म नही होते । श्रहों ! अनेकातमय 
वस्तु स्वभाव को ज्ञान, सूर्य की भाति प्रकाशित करता है, अत सम्यक्‌- 
दर्शनयूवंक ऐसे सम्यग्लान को दृढ़ करना चाहिए । स्वसन्मुख 
अभ्यास से भेदज्ञान को भाते-भाते केवलज्ञान होने तक सम्यस्न्ञान 
का सेवन करो । 


भावयेद्भेद विज्ञान सिदमच्छिन्तधारया । 
तावद्यावत्पराच्च्युत्वा ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठिते ॥ 


ज्ञान पर से हटकर ज्ञान मे ही ठहर जाय, तव तक अच्छिच 
घारा से इस भेदज्ञाव को भाना-- इस प्रकार सम्यग्जान की 
झाराधना का उपदेश है। 


अल आह आस के के कक आय 
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सम्यग्दशंन और सम्यग्ज्ञान से श्रन्तर 

सम्यक साथे ज्ञान होय, पे भिन्न श्रराधों । 

लक्षण श्रद्धा जानि दुह मे भेद अ्रबाधों ॥॥ 

सम्यक कारण जान, ज्ञान कारज है सोई । 

जुगपत होते हू प्रकाश दीपक ते होई ॥॥२॥। 
सम्यरदश्शन के साथ ही सम्यग्ज्ञान की उत्पत्ति होती है, एक 
साथ ही दोनो प्रकट होते है। उनमे समय भेद नही है, तथापि उन 
दोनो की भिन्न-भिन्न आराधना कही गई है, क्योकि लक्षरा भेद से 
दोनो मे भेद है - इसमे कोई बाधा नही है। सम्यग्द्शन का लक्षण 
तो शुद्धात्मा की श्रद्धा है और सम्यग्ज्ञान का लक्षण स्व-पर को 
प्रकाशित करने वाला ज्ञान है | वहा सम्यक्‌ श्रद्धा तो कारण है और 
सम्यग्ज्ञान कार्य है। दोनो साथ होने पर भी दीपक और प्रकाश की 
भाति उनमे कारखणु-कार्यपना कहा गया है। सम्यक श्रद्धा और 
सम्यज्ञगन की आराधना एक साथ ही प्रारम्भ होती है, किन्तु 
पूर्णाता एक साथ नहीं होती । क्षायिक स म्यक्त्व होने पर श्रद्धा की 
आराधना तो पूर्ण हो गई, किन्तु ज्ञान की आराधना तो केवलज्ञान 
होने पर ही पूर्ण होती है, श्रत ज्ञान की श्राराधना भिन्‍न वतलाई है। 
सम्यग्दर्शन की भाँति सम्यग्ज्ञान की भी बहुत महिमा है, वह यहा 

बतायेंगे । 

सम्यग्दशन पूर्वक सम्यग्ज्ञान को रढ करना चाहिए । सम्यग्दर्शन 
के साथ ही सम्यग्ज्ञान तो हो गया, फिर भी पर से भिन्‍न श्रात्मा की 
भावना से उस ज्ञान की वृद्धि करना चाहिए । जैसे सूर्य स्वय को तथा 
पर को प्रकाशित करता है, वैसे ही सम्यग्ज्ञानरूपी चैतन्य सूर्य अपने 
आत्मस्वरूप को तथा पर को प्रकाशित करता है - ऐसा उसका स्वभाव 
है। राग मे स्व को और पर को जानने की शक्ति नही है । “मैं राग 
हूँ” इसप्रकार राग स्वय को जानता नही है, किन्तु राग से भिन्‍न 
ज्ञान ही ऐसा जानता है कि “यह राग है और मैं ज्ञान हूँ” इस 
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प्रकार राग और ज्ञान का स्वभाव भिन्‍न है। वास्तव मे तो राग में 
चेतनपना ही नही है, ज्ञान की अचिन्त्य सामर्थ्य के समक्ष राग तो 
कुछ है ही नही । निज भाव मे अभेद होकर और पर भाव से भिन्‍न 
रहकर ज्ञान स्व-पर को, स्वभाव-विभाव को ज॑ंसा है, वैसा जानता 
है। राग भी ज्ञान से पर तत्त्व है, राग कही स्व तत्त्व नही है - ऐसे 
भेदज्ञान करने की शवित ज्ञान मे ही है। ज्ञान ही वीतराग-विज्ञान 
है, वही जगत भे साररूप, मगलरूप और मोक्ष का कारण है। 


मुमुक्ष जीव को प्रथम तो सच्चे तत्त्वज्ञान से सम्यग्दर्शन प्रकट 
करता चाहिए । ज्ञान या चारित्र सम्यग्दर्शन बिना सच्चा नही होता। 
मिथ्यात्व सहित जो कुछ जाननापना होता है अथवा शुभाचरण 
होता- है, वह सब मिथ्या ही है, उससे जीव को अ्रश मात्र भी सुख 
नही मिलता । मोक्ष की प्रथम सीढी सम्यग्दर्शन है, हे भव्य जीव ! 
उसे तुम शीघ्र धारण करो - यह वात तीसरी ढाल मे की गई है । अब 
ह कक के साथ सम्यस्ज्ञान की आराघना का उपदेश 

। 

भाई | इस ससार मे दु खो से छूटकर मोक्ष चाहने वालो के 
लिए यह वात है । जीव ससार के दु ख तो अनादि से भोग ही रहा 
है । पुण्य और पाप, स्वर्ग और नके यह तो अनादि से कर ही रहा 
है, यह कोई नई बात नही है । उससे पार आत्मा का अनुभव केसे 
हो, सम्यग्दर्शन श्लौर सम्यर्ज्ञान केसे हो ” उसकी यह बात है, वही 

- अपूर्व है और वही सुखी होने का उपाय है। ससार की चारय ति के 

अटकाव से तुके थकान लगी हो और उससे छूटकर मोक्ष सुख 
चाहता हो तो यह उपाय कर । 


अहो ! सम्यरदर्शन अपूर्व चीज है, वही सर्व कल्याण का मूल 
है, उसके बिना किचित्‌ भी कल्याण नही हो सकता । एक क्षण भी 
निर्विकल्प चिन्दानन्द आ्रात्मा का अनुभव करे तो अपूर्वे कल्यारा हो । 
उसकी प्राप्ति अपने से होती है, दूसरे से नही। देव-शास्त्र-ग्रुरु ऐसा 
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कहते हैं कि हे जीव ! तेरे लिए हम पर द्रव्य हैं, हमारी सन्मुखता 
से तुझे सम्यग्दशेन को प्राप्ति नही होगी, वह तो तुझे स्वरूप के 
लक्ष्य से ही होगो, अत राग और पराश्रय की बुद्धि छोड ! परलक्ष्य 
छोडकर पृण्य-पाप से भी पार अपने शुद्ध ज्ञानानन्द स्वरूप आत्मा 
की रुचि कर ! बाह्य पदार्थ तो दूर रहे, अपने मे रहने वाले गुणो 
के भेद का विकल्प भो जिसमे नही - ऐसा सम्यग्दर्शन है, वह अपूर्वे 
वस्तु है । उसके बिना जीव ने पहले बहुत प्रयास किये, परन्तु अपने 
स्वरूप का सच्चा श्रवरा, रूचि, आदर ओर अनुभव कभी नही किया, 
इसलिए अ्रव॒सम्यक्तया जागकर तू आत्मा की पहिचान कर - ऐसा 
सन्‍तो का उपदेश है । 


अपना परमात्म स्वरूप अनन्त शान्त रस से परिपूर्ण है, उसमे 
गुण-गुणी के भेद को भी छोडकर भअन्‍्तर्मुख सम्यग्दर्शन का आराधन 
करना - यह वात तीसरी ढाल मे कही, अ्रव उस सम्यग्दर्शन पूर्वक 
ज्ञान की आराधना की बात चलती है। सम्यग्द्शन या सम्यग्शान 
में गुणमेद का विकल्प काम नहो करता, ये दोनो ही विकल्‍्पो से 
भिन्‍न है । अन्तर मे राग से भिन्‍न पडकर चेतन्यस्वभाव की शअनुभूति 
यूवक सम्यग्दर्शन और सम्यस्ज्ञान होता है । धर्म के प्रारभ मे ही ऐसा 
सम्यग्दशन-सम्यग्ज्ञान होता है और अनन्तानुवधी के अभाव से 
प्रकट हुआ सम्यक्चारित्र का अश भी होता है, जिसे स्वरूपाचरण 


कहते है | चौथे गुणास्थान से जीव को ऐसे धर्म का प्रारभ हो जाता 
है और वह मोक्ष के मार्ग मे चलने लगता है। 


प्रथम सम्यग्दर्शन और बाद मे सम्यग्ज्ञान - ऐसा समय भेद 
नही है, दोनो साथ ही है । जहाँ आत्मा की सम्यक्‌ श्रद्धारूप दीपक 
जला, वहाँ साथ ही सम्यग्ज्ञान का प्रकाश भी प्रकट होता है। सम्यक्‌ 
दर्शन के साथ मुनिदशा होवे ही - ऐसा नियम नही है। मुनिदशा तो 
हो अथवा न भी हो, परल्तु सम्यग्ज्ञान तो साथ से होगा ही - ऐसा 
नियम है। श्रद्धा सम्यक्‌ हो और ज्ञान मिथ्या रहे - ऐंसा मही बनता । 
सम्यर्दृष्टि को ज्ञान भले कम हो, परन्तु होता वह सम्यक ही है । 
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इस प्रकार दर्शन और ज्ञान दोनो साथ होने पर भी दोनो मे लक्षण 
भेद होने से अन्तर भी है - ऐसा जानकर ज्ञान की पृथक आराधना 
की गई है। सम्यज्ञान का प्रारभ तो सम्यस्दर्शन के साथ ही होता है, 
फिर भी वह सम्यर्दर्शन के साथ ही पूर्ण नही हो जाता, अत उसकी 
आराधना अलग से करना चाहिए । 


दोनो साथ होने पर भी उनमे सम्यग्दर्शन कारण है और 
सम्यरज्ञान कार्य है - इस प्रकार उनमे कारण-कार्य का व्यवह्र करने 
मे श्राया है। निजानन्द स्वरूप का अनुभव और प्रतीति होने पर 
ज्ञान भी सम्यक्‌ हो गया । देखो, सम्यर्दर्शन का कार्य सम्यस्ज्ञान कहा, 
वैसे तो सम्यग्द्शन और सम्यस्ज्ञान दोनो आत्मा के कार्य हैं, परन्तु 
उनमे सम्यरदर्शन की प्रधानता बताने के लिए उसको कारण कहा ! 
अ्रत पहले कारण और पीछे कार्य - ऐसा नही है, दोनो साथ ही है । 


आत्मा स्वय क्‍या चीज है, उसको तो जाने नही और उसके 
बिता भक्ति, ब्रत, दान, पूजा श्रादि करे तो प्रुण्य बाँधकर स्वर्ग मे 
जायेगा और बाद मे चतुर्गति मे भी भटकेगा । सम्यग्दशोन के बिना 
आत्मा का लाभ नही हुआ और भव का अन्त नही आया । यह तो 
जिससे भव का अन्त आवे और मोक्ष का सुख मिले - ऐसे सम्यग्दर्णन 
और सम्य्ज्ञान की बात है। आत्मदर्शन और आत्मज्ञान बिना 
तीनकाल, तीनलोक मे कही सुख नही है। भले पुण्य करके स्वर्ग 
जाय, परन्तु वहाँ भी लेश मात्र सुख नही है। जीव ने पुण्य-पाप 
किया वह तो अनादि को चाल है, वह कहो नया नही हैँ । आत्मा 
के ज्ञान से मिथ्यात्व का अभाव हो वह अपूर्व मोक्षमार्ग की चाल 
हैं । देखो, सम्यस्ज्ञान को सम्यग्दर्शन का कार्य कहा, किन्तु उसे शुभ 
राग का कार्य नही कहा । राग करते-करते सम्यग्ज्ञान हो जायेगा 
ऐसा नही कहा, क्योकि सम्यग्ज्ञान कही राग का कार्य नहीं है । 


सम्यग्दर्शन का लक्षण “श्रद्धा” सम्यरज्ञान का लक्षण “जानना, 
सम्यर्दर्शन तो है कारण, और सम्यस्ज्ञान हें कार्य । 
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इस भाति दो प्रकार से लक्षण के द्वारा भिन्‍नता बताई, इसमे 
कही वाधा नही है। जैसे दीपक और प्रकाश दोनो एकसाथ होते 
हैं, तथापि दीपक के कारण उजेला हुआ - ऐसा कहा जाता है, वेसे 
ही सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान एकसाथ होने पर भी उनमे कारणु- 
कार्यपना कहा । श्रद्धा को मुख्य बताने के लिए उसे कारण कहा 
और, ज्ञान को कार्य कहा । यह कारण-कार्य दोनो शुद्ध है, उन दोनो 
के वीच मे कही राग नही श्राया। राग या देहादि की क्रिया में तो 
सम्यग्जान के कारण का उपचार भी नही आता । 


पूर्व॑पर्याय कारण श्र उत्तरपयाय कार्य - ऐसा भी कहा जाता 
है, जैसे मोक्षमार्ग कारण और मोक्ष कार्य है । 


अनेक वर्तमान पर्यायो मे एक कारण श्र दूसरी कार्य -ऐसा 
भी कहा जाता है,जेसे सम्यग्ज्ञान कारण और सुख काये । 


द्रव्य कारण और पर्याय कार्य - ऐसा भी कहा जाता है, ज॑से 
सम्यग्दशन का कारण शुद्ध भूतार्थ आत्मा । 


इस तरह अनेक प्रकार की विवक्षा से कारण-कार्य के भेद 
पढते हैं, उन्हे जैसे है, वेसे जानना चाहिए। कारण-कार्य को एकान्त 
अभेद मानता या एकान्त भिन्न श्रागे-पीछे मानना सच्चा नही है । 
अज्ञानी जीव सच्चे कारण-कार्य को जानता नही है ओर अन्य 
विपरीत कारणों को मानता है, अथवा एक के कारण-कार्य को 
दूसरे में मिलाकर मानता है, अत. उसके ज्ञान में कारण-कार्य का 
विपर्यास हे शब्रर्थात्‌ मिथ्याज्ञान मे कारण विपरीतता, स्वरूप 
विपरीतता, भेदाभेद विपरीतता कही है । 


आत्मा है ऐसा माने, किन्तु उसकी पर्याय का कारण परद्रव्य 
है - ऐसा माने, श्रथवा आत्मा दूसरे के काय का कारण है, ऐसा माने 
अथवा आत्मा की मोक्षदशा का कारण राग है - ऐसा माने, तो 
उसको कारण विपरीतता है, सच्चा ज्ञान नही हैं । 
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आत्मा है - ऐसा तो कहे, किन्तु उसे ईश्वर ने बनाया है - ऐसा 
माने, अथवा पृथ्वी आदि पचभूत के सयोग से आत्मावना है - ऐसा 
माने, अथवा सर्वे्यापक ब्रह्मा माने, आत्मा का पर से शिन्‍न स्वतत्र 
अस्तित्व न माने, तो उसको स्वरूप विपरीतता है श्रर्थात्‌ सच्चा 
ज्ञान नही है । 


गुण और गुणी को सर्वथा भेद माने या स्वंथा अभेद माने 
तो उसको भेदाभेद विपरीतता है, अथवा दूसरे ब्रह्मा के साथ इस 
आत्मा को अभेद मानना या ज्ञान को आत्मा से भिन्‍न मानना, यह 
भी विपरीतता है - वस्तु का सच्चा ज्ञान नही है । 


इस प्रकार शअज्ञानी जो कुछ जानता है, उसमे उसको किसी 
न॑ किसी प्रकार की विपरीतता होने से उसका सभी जानपना मिथ्या- 
ज्ञान ही है, मोक्ष साधने के लिए कार्यकारी नही हैं । 


ज्ञान में मिथ्या श्रद्धा के कारण ही मिथ्यापना है या ज्ञान 
में स्वय कोई दोष है ? ऐसे प्रश्न के उत्तर में प० टोडरमलजी कहते 
हैं कि अज्ञानी के ज्ञान मे भी भूल है, क्योकि ज्ञान मे जानपता होने 
पर भी वह ज्ञान अपने स्व प्रयोजन को साधता नही, स्व ज्ञेय को 
जानने की तरफ बढता नही - यह उसका दोष है। अज्ञानी श्रप्रयोजन 
भूत पदार्थों के जानने में तो ज्ञान को प्रवर्ताता है, किन्तु जिससे 
अपना प्रयोजन सिद्ध हो - ऐसे आत्मा का ज्ञान तथा स्व-पर का भेद- 
ज्ञान तो वह करता नही, इसलिए उसके ज्ञान में भी भूल है । मोक्ष 
के हेतु भूत स्व तत्त्व को जाननेरूप प्रयोजन को साधता न होने से वह 
ज्ञान मिथ्या है । भगवान के मार्गानुसार जीवादि तत्त्वों का स्वरूप 
बराबर पहिचानने पर अज्ञान टलता है और सच्चा ज्ञान होता हैं 
झ्रौर सच्चा ज्ञान तो परम अमृत है, वह अमृत समान मोक्षसुख का 
साधन है, इसलिए हे भव्य जीव | तुम इस सम्यग्ज्ञान का सेवन करो । 
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सम्यग्दर्शन सहित ज्ञान अपने आत्मा को पर से भिन्न चिंदा- 
ननन्‍्द स्वरूप जैसा है, वेसा स्वसवेदन पूर्वक अतोन्द्रिय ज्ञान से जानता 
है। सम्यग्दशेन के साथ वाले सम्यग्जान मे आशिक अतीन्‍्द्रियपना 
हुआ है -ऐसा सम्यग्ज्ञान मोक्षम,र्ग का द्वितीय रत्न है। शुद्धात्म सन्मुख 
उपयोग बढने पर यह सम्यग्दर्शन भर सम्यग्ज्ञान दीनो रत्त एक साथ 
प्रकट होते हैं और उसी समय अनन्तानुबबी कषायो के अभाव से 
स्वरूपाचरण भी होता है, ऐसा मोक्षमार्ग सम्यग्दर्शन होने पर चौथे 
गुणस्थान मे प्रारम्भ होता है। जैसे सिद्धप्रभु के आतन्द का नमूना 
चखते हुए सम्यर्दर्शन प्रकट हुआ, वहा एक साथ अनन्त गुणों मे निर्मल 
कार्य होने लगता है। 


श्रद्धा-गुण की शुद्ध पर्याय सम्यग्दर्शन कही त्रिकाली गुण नहीं 
है। श्रद्धा गुण तज्रिकाल है, उसकी सम्यक पर्याय सम्यग्दशेन है और 
उससे मिथ्यात्व सब धी दोष का अभाव होने से उस सम्यग्दश्शन को 
शास्त्र मे गुण भी कहा जाता है । मिथ्यात्व वह मलिनता और दोष 
है, उसके समक्ष सम्यग्दर्शन वह पवित्र गुण है, उसमे शुद्धता - निर्मेलता 
है, इसलिए उसको ग्रुण कहा है । उसमे अभेद आत्मा की निविकल्प 
प्रतीति है, वह मोक्षपुरी मे प्रवेश होने का द्वार है । 


सम्यश्ज्ञान वहे ज्ञान गुण की पर्याय है। चौथे गुणस्थान में 
आत्मा का अनुभव - ज्ञान होने पर सम्यग्ज्ञान प्रारभ हुआ, किन्तु वह 
एक साथ पूर्णों नही होता, केवलज्ञान होने पर पूर्ण होता है। सम्यक्‌ 
ज्ञान स्व-पर को, भेद-अ्रभेद को, शुद्ध-अशुद्ध को, जैसा है वेसा जान 
कर ग्रपने आत्मा को पर भावों से भिन्न साधता है । 


मैं शुद्ध परिपूर्ण अभेद एक भूतार्थ झ्रानन्दमय चेतन्यतत्त्व हूँ - 
ऐसे स्वसवेदन पूर्वक सम्यग्हष्टि जीव आत्मा की सानन्‍्यता करता है। 
सम्यर्दर्शन मे अपने ऐसे आत्मा का स्वीकार है । सम्यग्दर्शन पर्याय मे 
स्वसन्मुखता है, परसन्मुखता नहीं है। क्‍या पर समक्ष देखने से 
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सम्यग्दशन होता है? नही, किसी पर की सन्मुखता से (देव-गुरु की 
सन्‍्मुखता से भी) सम्यग्दर्शन नही होता । अपने भूतार्थ आत्मा की 
सन्मुखता से ही सम्यग्दर्शन होता है। सम्यर्दर्शन पर्याय श्रद्धा गुण 
को है और श्रद्धा गुण आत्मा का है, ऐसी स्थिति मे आत्मा के सन्‍्मुख 
हुए बिना सम्यप्दर्शन पर्याय कहा से होगी ? श्रद्धा गुण और उसकी 
सम्यग्दर्शन पर्याय वह तो श्रात्मा का निज स्वरूप है, उस निज स्वरूप 
के सन्‍्मुख होने पर वह स्वय श्रद्धा गुण की निर्मल पर्यायरूप से परिण- 
मित होता है। इस जीव का श्रद्धा गुण कही दूसरे किसी देव-शास्त्र 
गुरु के पास नही है कि जिनमे से सम्यरदर्शन पर्याय आवे | श्रद्धा 
जहा होगी, वही से उसकी सम्यग्दर्शन पर्याय आवेगी । श्रद्धा गुण 
आत्म वस्तु का है, उसकी अखण्ड प्रतिति से सम्यक्त्वरूप शुद्ध 
पर्याय प्रकट होगी । सम्यक्त्व की तरह सभी गुणों की शुद्ध पर्याये 
भी स्वाश्रय से ही प्रकट होती है - ऐसा समभना चाहिए । 


क्या आत्मा का कोई गुण राग में है ” नहीं, तो राग की 
सन्मुखता से कोई गुण प्रकट नही होता । 


क्या आत्मा का कोई गुण निमित्त मे है ? नही, तो निमित्त 
की सन्मुखता से कोई गुरा प्रकट नही होता । 


इस आत्मा का कोई गुण देव-शास्त्र-गुरु के पास है ” नही, 
तो उनकी सन्मुखता से कोई गुणा प्रकट नही होता । 


भगवान आत्मा के सर्व गुण अपने मे ही है, श्रन्य किसी में 
नही, इसलिए आत्मा के अपने सामने देखने से ही सर्वगुणा प्रकट होते 
हैं, पर समक्ष देखने से कोई गुणा प्रकट नही होता । त्रिकाली गुण 
स्वभाव अपने मे है, उसके सन्‍्मुख होने पर भी सम्यग्दशन हुआ, सम्यक्‌ 
ज्ञान हुआ, आनन्द भी हुआ और अनन्त गुरा की निर्मलता के वेदन 
सहित मोक्षमार्ग खुल गया, अपना आनन्दमय स्व-घर जीव ने देख 


लिया । 
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है भाई | यह तेरे निज घर की बात है। अपने निज घर की 
बात तू उत्साह से सुन । अनादि से रागादि पर घर को ही अपना 
माना था, यहा सर्वज्ञ परमात्मा और सत तुभे तेरा स्व-घर बताते है, 
जिसको देखते ही आनन्द सहित सम्यग्दर्शन और स म्यग्ज्ञान होता 
है तथा अन्तर मे मोक्ष का दरवाजा खुल जाता है। सम्यग्दर्शन तो 
धर्म की मूल इकाई है, उसको भूलकर जीव जो कुछ करे उससे जन्म- 
मरण का अन्त नही आता । इसलिए जो अनन्त काल में पहले कभी 
सही किया और जिसके प्रकट होते ही जन्म-मरण का अ्रन्त आकर 
मोक्ष की ओर का परिणमन प्रारभ हो जाता है - ऐसा सम्यग्दर्शन 
आराघने योग्य है । 


समवशररण के वीच मे गणघरो तथा शत इन्द्रो की उपस्थिति 
मे सर्वज्ञ वीतरागी भगवान की दिव्य वाणी खिरती थी श्रौर गणधर 
"भगवान उसे भेलते थे । उसे केलकर गणाघधरो और तदनुसार कुन्दकु- 
न्दाचार्य आदि वीतरागी सन्‍तो ने जो समयसारादि परमागम रचे, 
उनकी ही परम्परा जेनमार्ग मे चल रही है और उसके अनुसार ही 
'प. दौलतरामजी ने इस छहढाला की रचना की है । उसमे कहते हैं 
कि हे जीव ! तेरे सम्यग्द्शन-ज्ञान-आनन्द की खान जड मे नही है, 
राग मे नही है, विकल्प मे नही है, तेरे आत्मा का श्रद्धा गुण ही तेरे 
सम्यग्द्शन की खान है, तेरा ज्ञान गुण ही तेरे ज्ञान की खान है, तेरा 
आनन्द गुर हो महा आनन्द की खान है, अनन्त गुरा की खान तैरे ग्रात्मा 
मे ही है, ऐसे आ्रात्मा के सन्‍्मुख होने पर आत्मा के श्रद्धा आदि अ्नत 
गुणो का सम्यक्‌ परिणमत हुआ वही सम्यग्दर्शश ज्ञान आदि 
है । जहा जिस वस्तु की खान भरी हो वह वस्तु उसमे से ही निकलेगी, 
कुए मे पानी हो तो वाहर आ्रावे, उसी प्रकार सम्यग्दर्शन की खान 
कहाँ है ” सम्यग्द्शन की खान आत्मा है, अनन्त गृण की खान 
आत्मा है। सम्यग्दश्शन आदि की प्राप्ति के लिए अपने आत्मा के 
अतिरिक्त अन्यत्र जाना नही पडता। सम्यग्दर्शन की ध्रूव खान ऐसे 
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आत्म स्वभाव का स्वीकार करते ही सम्यग्दर्शन होता है, दूसरा कोई 
उपाय नहीं है। सम्यग्जान आदि की भी यही रीति है । शुद्धात्मा की 
सन्‍्मुखता से बीच में अन्य किसी का या राग्रादि का आलम्वन है ही 
नही, सारा मोक्षमार्ग आत्मा के अवलम्बन से है । 


ज्ञान स्वरूप आत्मा मे केवल ज्ञान भरा है, राग के मेल-मिलाप 
बिना श्रकेला शुद्ध ज्ञान आत्मा का स्वरूप है। ऐसे आत्मा को 
जानने पर आनन्द रस से भरपूर सम्यस्ज्ञान प्रकट होता है। सम्य- 
गदर्शन के साथ ऐसा सम्यर्ज्ञान सदा होता है। भगवान श्रात्मा के 
श्रद्धा गुण की सम्यर्दर्शन पर्याय ज्ञान, आनन्द और शान्ति के अपूर्व 
चेदन सहित प्रकट होती है। जीवादि सात तत्त्व श्नौर उत्तमे पर से 
भिन्न अपना शुद्ध आत्मा, उसको सम्यग्दृष्टि जानता है श्ौर उसकी 
श्रद्धा करता है। सामान्य श्रौर विशेष दोनो की विपरीतता रहित 
प्रतीति सम्यग्दर्शन है । श्रकेले सामान्य को माने, विशेष को न माने 
अथवा अ्रकेला विशेष माने, सामान्य को न माने तो तत्त्व श्रद्धा 
सच्ची नही होती । वस्तु स्वयं सामान्य-विशेष स्वरूप है, उसको विप- 
रीतता रहित जैसी है वैसी जानकर श्रद्धा करनी चाहिए ।। धर्मी को 
श्रद्धा ज्ञान मे विपरीतता नही तथा सशयादि दोष भी नही । हमादे 
आत्मा को हमने जाना या नही, हमे सम्यग्दर्शन हुआ या नही, हमे 
अनुभव हुआ वह सच्चा होगा या नही - ऐसा सशय धर्मात्मा को नही: 
होता । जहाँ ऐसा सशय हो वहा तो अज्ञान है । धर्मी तो अपनी दश 
को निशक जानता है कि श्रपूर्व श्राननद के वेदन सहित हमको सम्य- 
गदशंन हुआ है, आत्मा की अनुभूति हुई है, सर्वज्ञ देव ने जैसा आत्मा 
जाना है, वैसा ही अपने आत्मा को हमने अनुभव सहित जाना है. 
उसमे अब कोई शका नही है । ऐसी श्रद्धा-ज्ञान से मोक्षमार्ग की आरा- 
घना होती है। आत्मा की श्रद्धा-ज्ञान बिना कोई जीव भले द्वव्य- 
लिगी साधु हो, परन्तु उसको सशयादि दोष बने रहते हैं। जहा सम्य- 
ज्ञान है, वहा आत्मा का सशय नहीं रहता और जहाँ आत्मा कः 
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सशय है, वहा सम्यग्ज्ञान नही है । जहाँ शका तहा गिन सन्‍्ताप, ज्ञान 
तहा शका नही स्थाप “ ॥» ज्ञानी जीव आत्मस्वरूप मे नि शकित 
होते है, इसीलिए मरणादि के भय रहित निर्भय होते है । 


सम्यग्द्शन होने मे आत्मा कारण है। जिस सम्यग्दर्शन में 
परिपूर्ण आत्मा ही प्रतीति मे भा गया तो उसके साथ के ज्ञान मे सशय 
कंसे रह सकता है ? मेरा चेतन्यस्वरूप झ्रात्मा मोह और राग से रहित 
है श्र्थात्‌ भव के कारण से रहित है | ऐसे आत्मा का जिस श्रद्धा ने 
श्रनुभव सहित स्वीकार किया, उस श्रद्धा के साथ का ज्ञान भी नि शक 
हो गया कि मेरे झ्रात्मा मे भव नही, भव का कारण मेरे स्वभाव में 
नही । भव के कारण रूप ऐसे विभाव से भिन्न हमारा भव रहित मुक्त 
स्वभाव हमने अनुभव किया, अब भव कंसा ? अ्रव अनन्त भव शेष 
होगे - ऐसी शका धर्मी को होती ही नही, उसके तो अल्पकाल मे मोक्ष 
होने की पात्रता आत्मा मे से आ गई हैँ, मोक्ष की तरफ का परिणाम 
चल ही रहा है | ऐसी दशा का नाम सम्यग्ज्ञान हैं और वह मोक्ष का 
साधन है । 

सम्यग्ज्ञान सूर्य की किरणो मे राग नही है, उसमे स्व-पर का 
यथार्थ निर्णय होता है। 


ज्ञान और आनन्द स्व, शरीर और रागादि पर । 


मैं ज्ञानमय तत्त्व हूँ । ज्ञान के साथ उस भूमिका के योग्य राग 
है, कर्म है, शरीर है, वस । इतना स्वीकार है, परन्तु ज्ञान से तो वह 
भिन्न ही है । तथा ज्ञान के साथ अनन्त भव हो ऐसा राग नही है, 
जनन्त भव हो ऐसा कर्म नही है, श्रल्प राग और अल्पकर्म है, वह भी 
मैं नही हूँ - उसका भ्रस्तित्व मेरे ज्ञान मे नही है, मेरा अस्तित्व राग 


और कर्म रहित शुद्ध चेतन्‍्यमय है । इस प्रकार धर्मी जीव स्व-पर केः 
भिन्न अस्तित्व को जानता हैं । 


१ श्रीमद राजचन्द 
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सम्यग्द्शन में आत्मा के भ्रृतार्थ स्वभाव की प्रतीति है, 
उसके साथ का सम्यम्ज्ञान स्व-पर, द्रव्य-पर्याय, शुद्धता-विकार सबको 
भेद सहित जानता है । वस्तु का सच्चा स्वरूप जाने विना श्रद्धा 
किसकी ? ज्ञान विना श्रद्धा सच्ची नही और श्रद्धा विता ज्ञान सच्चा 
नहीं । सम्यस्ज्ञान और सम्यग्दर्शन दोनो साथ ही हैं । 


मैं श्रखण्ड शुद्ध चेतन्य हूँ । मेरी पर्याय मे अमुक निर्मलता हुई 
है श्ौर भ्रल्पमलिनता है, तथा कर्म का सबंध भी अ्रल्प है । कितना ? 
कि एकाघ भव हो ऐसा, परन्तु जिससे अनन्त भव हो ऐसा कोई भी 
मिथ्यात्वादि मलिन भाव या कर्म का सम्बन्ध मेरी पर्याय मे नहीं 
है । अस्थिरता का जो अत्यन्त अल्प रागादि है, उसकी स्वभाव दृष्टि 
में कोई गिनती नही है । स्वभाव मे या उसमे एकाग्र हुई पर्याय मे तो 
भव है नही, विकार भी नही, पराश्रय मे जो अल्प रागादि अथवा 
'एकाध भव हो वह भी ज्ञान से तो भिन्न है। ज्ञान स्व है और जो 
श्रल्प रागादि है, वे ज्ञान से भिन्न पर है । अनन्त ससार का कारण हो 
ऐसा तो कोई रागादि भाव घर्मी के होता ही नही । ज्ञान से भिन्न 
पडे रागादि में ऐसी शक्ति नही कि जीव को बहुत भव करावे । 
इसका नाम अनन्तानुबन्धी का अभाव है । धर्मी को महान चेतन्य- 
तत्त्व के सम्यण्ज्ञान के सामने रागादि तो भ्रत्यन्त हीन हो गये हैं । 
ऐसा होने पर जो अल्प राग है, उसे भी धर्मी जीव वन्च का ही कारण 
समभता है, मोक्ष का कारण कदापि नही । श्रव, सम्यग्जान के साथ 
बन्ध का कारण तो इतना अल्प रहा है कि कदाचित्‌ एकाध भव 
होगा । भविष्य मे प्रबल कर्म आरा जावे और भव में भटकावे तो ? धर्मी 
को ऐसा सन्देह भी नही होता, क्योकि ज्ञान में से तो ज्ञान ही श्रावे, 
ज्ञान मे से कही ससार नही आवे । मैं तो ज्ञान हूँ, ज्ञान मे ससार 
है ही कहाँ ? ज्ञान के बल से यह अल्प रागादि भी एकाघ भव मे 
छूट जावेगे और मोक्ष दशा प्रकट हो जावेगी । जिसको इसमे सन्देह 
है उसको अपने सम्यग्ज्ञान की ही श्रद्धा नही अर्थात्‌ उसे सम्यग्शान 


हुआ ही नही । 
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ग्रहा ! सम्यग्जान किसे कहे ? उसकी अ्रचिन्त्य महिमा की 
लोगो को खबर नहीं है । जैसे सम्यक्‌ श्रद्धा मे शुद्धात्मा के अति- 
रिक्त अन्य का स्वीकार नही, वैसे ही उसके साथ जो सम्यणज्ज्ञान है 
वह भी ऐसी शक्ति वाला है कि अपने स्वभाव में से परभाव को 
भिन्न कर डालता है, श्रर्थात्‌ सम्यस्ज्ञान के साथ ऐसा राय नहीं 
रहता जो अनन्त भव करावे, वेसे ही श्रजीव में भी निमित्तरूप से 
ऐसा कोई कर्म का सवन्ध वहा नही रहता जो अनन्त भव का कारण 
हो सके - इस प्रकार सब तत्त्वों का मेल होता है । यहा उपादान में 
तो अनन्त भव नही और निमित्त मे भी ऐसा कर्म या विकार नही । 
जो अल्प कर्म अथवा विकार है, उसका भी सम्यस्जान मे तो अभाव 
ही हैं । विकार के किसी अश को ज्ञान अपने साथ एकपने नही 
स्वीकारता, सम्यग्न्ञान की घारा तो राग से अत्यन्त जुदी जाति की 


वर्तती हैं। आत्मा में ऐसी अपूर्व ज्ञान दशा होने पर वह स्पष्ट अपने 
वेदन में आती है। 


सम्यग्दर्शन भर सम्यम्ज्ञान के साथ भव के अभावरूप भाव 
प्रगट हुआ, मोक्ष की तरफ की धारा प्रकटी है, फिर वहा श्रव अनन्त 
भव की शका केसे रहे ? वहा अ्रव जो राग रहा वह इतना श्त्प है 
कि अल्प काल मे ही उसका अभाव हो जावेगा । उस राग को ज्ञान 
से तो भिन्न जाना ही है तो फिर उसका वल कहा से रहेगा ”? ज्ञान 
का ही वल है और उस ज्ञान सामर्थ्य के वल से राग का नाश ही हो 
जाता है| ज्ञान तो विकार रहित ही है, वह ज्ञान विकार का नाशक 
है, रक्षक नही । भरे ऐसा ज्ञान जागृत होने पर अन्दर मे जो शान्ति 
वेदन मे आरती है उसकी क्या बात ' आत्मा की श्रद्धा और ज्ञान 
कोई सामान्य वस्तु नही है, वह तो कोई अलौकिक भाव है, वह एक 
क्षण मे अनन्त ससार दु खो को काटकर अपूर्व मोक्षयुख का स्वाद 
चखाती है । ससार चक्र को बद करके मोक्ष चक्र चालू करती है। 
इसलिए है भव्य जीव | तुम सम्यग्दर्शन सहित सम्यसज्ञान की आरा- 
घना करो । के 
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सच्चा ज्ञान होने पर आत्मा में संदेह नहीं रहता । यह जीव 
लोक में भी जिस वस्तु को जानता है उसको सन्देह रहित जानता है, 
तो आत्मा को जानने मे सन्देह कैसे चले ? सोना, हीरा वगहर को 
पनि सदेह परीक्षा करके ही खरीदता है। “चाहे जो भी होगा”- ऐसा 
सन्‍्देह रखकर ऐसे-ऐसे ही नही ले लेता । फिर यह तो चैतन्यहीरा है, 
अपूर्व मोक्ष-मार्ग है, उसको सन्देह रहित परीक्षा करके स्वीकार करे 
तो ही सम्यस्ज्ञान होता है, उसमे सन्देह वाला ज्ञान नही चल सकता। 
इस प्रकार आत्मा की निस्सन्देहता वाले सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान 
को भिन्न-भिन्न लक्षणों से पहचान कर अपने हित के लिए उसकी 
आराधना करो | 


सच्चा ज्ञान जगत मे सार है। सम्यग्ज्ञान के बिना राग की 
मदता से पुण्य बधता है, उससे स्वर्ग मिलता है, किन्तु जन्म-मरण 
का अन्त नहीं आता। जन्म-मरण का अन्त तो सम्यस्ज्ञान से ही 
आता है । 

पर द्रव्यन तें भिन्न श्राप से रुचि सम्यक्त्व भला है, 

श्राप रूप को जानपनो सो सम्यग्ज्ञान कला है । 


पर द्वव्यो से भिन्न, जिसमे ग्रनन्त ज्ञान आनन्द निश्चय से भरा 
है - ऐसे आत्मा को पहचान कर अनुभव पूर्वक जो रुचि और ज्ञान 
हुआ, वह सम्यग्दशन और सम्यग्ज्ञान है, और मोक्ष के साधने की 
कला है। भाई ससार की अन्य अनेक कलायें तूने पढी, किन्तु मोक्ष के 
लिए यह वीतरागी कला तूने कभी न जानी । अनन्तकाल मे प्रगट 
नही की ऐसी यह ज्ञान कला अपूर्व चीज है, वह जन्म-मरण के दू खो 
को मिटाने वाला परम अमृत है, वही परम सुख का कारण है। 
सम्यग्दर्शन के बाद भी अ्रच्छिन्न घारा से भेद-ज्ञान की भाववा करता 
उचित है, श्रत केवलज्ञान होने तक उसी के करने का उपदेश है । 


सम्यग्दशेत और सम्यर्ज्ञान दोनो निर्मेल पर्याये हैं । एक पर्याय 
श्रद्धा गुण की है और दूसरी ज्ञान ग्रुण की है। उन दोनो पर्यायों मे 
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व्यवहार से कारण-कार्येपना है। यद्यपि ज्ञान पर्याय गुण के श्राघार से है, 
किन्तु सहचर श्रपेक्षा से श्रद्धा पर्याय को उसका कारण कहा, रागादि 
अशुद्धता को कारण नही कहा । इसीप्रकार अतीन्‍्द्रिय ज्ञान को अती- 
न्द्रिय सुख का साधन कहना इत्यादि कथन भी व्यवहार है। 
सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान, आनन्द झ्रादि सभी पर्यायो का मूल उपादान 
तो आत्म द्रव्य है, उसके अनन्त गुणो की पर्याये एक साथ परिणमती 
है, उनमे से सम्यग्दर्शन और सम्यस्ज्ञान का स्वरूप वताने के लिए 
यह वर्णन है । वह सम्यग्दर्शन और ज्ञान पर्याय पर मे से या राग मे 
से नही आती, पर वस्तु या राग उसका कारण नही । अपनी निर्मल 
पर्यायों मे परस्पर कारण-कार्यपना व्यवहार से कहा, निश्चय से उन 
उन पर्यायो रूप से परिणमित आत्मा ही अभेदपने उनका कारण हैं, 
कारण-कार्य भिन्न नही है, उनमे समय भेद नही है । भगवान आत्मा 
मे श्रद्धा-ज्ञानादि निज गुणो की अनन्त शक्ति भरी है, वही अपने-अपने 
निर्मल भाव रूप से परिणमती है, उसमे बाहर का कोई कारण नही । 
आत्मा के अनन्त गुणों में परस्पर कारण-कार्यपना कहा जाता है । 
जैसे-यहा सम्यग्दर्शन को सम्यग्ज्ञान का कारण कहा । प्रवचनसार मे 
अतीन्द्रिय ज्ञान को श्रतीन्द्रिय सुख का कारण कहा, समयसार मे 
अज्ञाती निश्चय चारित्र के कारणरूप ज्ञान-श्रद्धान से शून्य हैं -ऐसा 
कहकर सम्यकृश्रद्वा-ज्ञान को चारित्र का कारण कहा - इस प्रकार 
आत्मा की अपनी पर्यायों मे अनेक प्रकार से कारण-कार्यपत्ना कहा 
जाता हैं, परन्तु रागादि अशुद्धता के साथ श्रथवा शरीर की क्रिया के 
साथ सम्यग्दर्शन आदि का कारण-कार्यपना नही है । देखो, वहा 
'समयसार में सम्यकृश्नद्धा-ज्ञान को निश्चय चारित्र का कारण कहा 
हैं। पचमहान्रत-समिति आदि व्यवहार-चारित्र करने पर भी सम्य- 
ग्दशेन विना मिथ्यादृष्टि जीव को चारित्रहीन कहा है, क्योकि 
चारित्र के मूल कारणरूप सम्यग्दर्शन-ज्ञान का ही उसके अभाव है । 
सम्यग्दशन-ज्ञानपूर्वक ही सम्यक्चारित्र होता है, इसलिए उस सम्य- 
गर्शन-ज्ञान को चारित्र का मूल कारण कहा। उसीप्रकार सम्यग्ज्ञान 
का कारण सम्यर्दर्शन कहा । सम्यग्दर्शन बिना चाहे जितना शास्त्र- 
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ज्ञान हो तो भी वह सम्यग्जान नहीं कहा जाता। जिस ज्ञान 
अपना आत्मा न आया, उसक* सम्यक कौन कहें ? जो ज्ञान स्वय 
अपने को ही न जाने उसे ज्ञान कौन कहे ? जो ज्ञान आत्मा को 
साधे, जो मोक्ष का साधन न हो वह सम्यर्ज्ञान नही, वह तो मिथ्या 
जान हैं । सम्यरदर्शन के साथ का ही ज्ञान सम्यस्ज्ञान है, इसलिए 
सम्यग्द्शन और सम्यरज्ञान को वरावर पहिचान कर उसकी आरा 
घना करना चाहिए। 


सम्यग्दर्शन और सम्यणज्ञान विना जीव ने ससार में अनन्त 
भव धारण किए और अनन्त दु ख भोगे । राजा हुआ, भिखारी भ 
हुआ, स्वर्ग मे गया और नर्क मे भी गया, किन्तु कही सुख नही मिला | 
कोटि जन्मों में तप तपा ( शान्ति में नही ठहरा, किन्तु तपा ) और 
आत्मज्ञान बिना दु खी ही रहा । यहा तो अब तत्त्व के ज्ञान से आत्म 
के स्वरूप का सच्चा निर्णय और अनुभव करके सम्यग्दर्शन हुआ, 
उसके साथ के सम्यग्ज्ञान की वात है । ऐसा सम्यग्दर्शन और सम्य- 
श्ञान गृहस्थ को भी होता हैं। वह धर्मी जानता है कि हमारी चीज 
तो अ्रन्तर मे ज्ञान और आनन्द से भरी है, इस बाहर की चीज मे हम 
नही और हमारे मे वाहर की चीज नहीं - ऐसा भेद-ज्ञान वह वीत- 
रामी विज्ञान है, वह मोक्ष का कारण है और तीन लोक में सार- 
भूत है । आत्मा के ज्ञान समान जगत्‌ में अन्य कोई सुख का कारण 
नही । इस ढाल मे ही आगे चौथे श्लोक मे कहेगे - 


“ज्ञान समान न श्रान जगत्‌ से सुख को कारत, 
इह परमाम॒त जन्म-जरा-मृत रोग निवारन ।* 


ससार मे पैसा-मकान-मोटर श्रादि मे कही सुख हे ही नही / 
अरे ! स्वर्ग के वैभव मे भी सुख नहीं है तब अन्य की बात क्या ? 
सुख तो बस, सम्यस्ज्ञान से श्रात्मा का अनुभव होने मे ही हैं, वही 
सच्चा सुख है, शेष तो सब कुछ भ्रज्ञानी की कल्पना है । 
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यहा बाहर की पढाई रूप ज्ञान की बात नही है, किन्तु अपने 
आत्मा के श्रनुभव में से प्रकट हुए अन्तरज्ञान की बात है। मैं शुद्ध 
आनन्द चेतन्यमूर्ति हु - ऐसे देहादि से भिन्न श्रात्मा का ज्ञान होने पर 
परम श्रतीन्द्रिय शान्तिरूप जो सुख अनुभव मे आता है, वेसा सुख 
जगत मे कही नही है । पुण्य को सुख का कारण नही कहा, राग को 
या वाह्य सामग्री को भो सुख का कारण नही कहा, शुभराग, पुण्य 
झ्रौर वाह्मय सामग्री, इत सबसे पार ऐसे चिदानन्द आत्मा का जो सच्चा 
ज्ञान है वही सुख का कारण है - ऐसा कहा, क्योकि वह ज्ञान स्वय 
आनन्दरूप होकर प्रकट होता है, आत्मा के सुख का स्वाद लेते हुए 
ज्ञान प्रकट होता है । 


हे भाई | तू बाहर के थोथे जानपने मे अपनी बुद्धि को रोकता है, 
उसके बदले अन्तर मे आत्मा का प्रेम लाकर, आत्मा का स्वरूप कैसा 
अदभत है, यह जानने मे भ्रपनी बुद्धि को जोड तो तेरा परम हित 
होगा । आत्मा को जानने पर तुझे परमसुख का अनुभव होगा। 
श्रात्मा कैसा है ? उसका विचार, अ्रम्यास और सनन किए बिना यदि 
जीवन पूरा हो गया तो तू सुख कहाँ से पायेगा ? इसलिए सम्यर्दर्शन 
सहित सम्यर्ज्ञान की श्राराधना कर । सम्यर्दशन के बाद ही ज्ञान 
की विशेष आराघना का उपदेश है । 


अरे | सच्चे ज्ञान बिता अज्ञान भाव मे तो सुख कहा से होगा ” 
अ्ज्ञान से तो ससार की चार गति मे अनन्त दु ख जीव भोग रहा है। 
उससे छूटने श्रौर सूखी होने के लिए यह उपदेश है, क्योकि चारगति 
मे अनन्तजीव हैं वे सव दुख से छूटकर सुखी होना चाहते है, भ्रतः 
जिस से दुख मिटे और सच्चा सुख हो, ऐसे वीतराग-विज्ञान का 
उपदेश श्रीगुरु ने करुण पूर्वक दिया है। हे भाई ! अपने श्ात्मा को 
पहिचानकर ऐसा सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान करने से ही तुझे सुख 
होगा और तेरा दु.ख मिटेगा । श्रत सम्यर्दर्शन श्रौर ज्ञान को पहचान 
कर उनकी आराधना करो। सम्यरदर्शन-ज्ञान प्रगट होने के बाद 
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चारित्र की आ्राराधना का भी उपदेश करेंगे। तीसरी ढाल में 
सम्यस्दर्शन का वर्णन करके उसकी महिमा वताई, इस चौथी ढाल मे 
सम्यस्जान का वर्णन करके उसकी महिमा बताते हैं ? और वाद मे 
छठी ढाल में सम्यक्चारित्र का वर्णन करके उसकी महिमा वबतायेगे । 
इस प्रकार सम्यर्दर्शन-जान-चारित्र रूप वीतराग-विजान वह 
जीव के सुख का कारण है, उसकी आराधना का यह उपदेश है । 


सम्यसज्ञान के प्रकारों का वर्णन 
सम्यर्दर्शन पूर्वक सम्यम्ज्ञान की आराधना करने को कहा, 
अब वह सम्यम्नज्ञान कितना हैं तथा उसमे प्रत्यक्ष-परोक्षपना किस 
प्रकार है - यह कहते है । 
तास भेद दो हैं परोक्ष परतद्धि तिन मॉही, 
मति श्रुत दोय परोक्ष श्रक्ष मनतें उपजाहीं । 
श्रवधि ज्ञान सनपर्जय दो हैं देश प्रतच्छा, 
द्रव्य क्षेत्र परिसाण लिये जाने जिय स्वच्छा ।। ३ ॥। 
सकल द्रव्य के गुन अ्रनन्त पर्याय श्रनन्‍्ता, 
जाने एके काल प्रकट केवलि भगवन्ता ॥। ४ ॥।प्रर्वा्ध।। 
सम्यग्दशंन सहित जो सम्यग्जान होता है उसके दो भेद हैं, 
एक परोक्ष, दूसरा प्रत्यक्ष । 
मतिज्ञान और श्रृतज्ञान ये दोनो इन्द्रियों तथा मन द्वारा 
होते है, अत. परोक्ष है। अवधिनान और मन पर्ययज्ञान ये दोनो 
एक देश प्रत्यक्ष हैं। उनके द्वारा जीव यर्यादित द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव 
को इन्द्रिय और मन के अवलम्वन बिता प्रत्यक्ष - स्पष्ट जानता है। 
केवलज्ञान सम्पूर्ण प्रत्यक्ष है, केवली भगवन्‍्त समस्त द्रव्यों के अनन्त 
गुणो को तथा अनन्त पर्यायों को एक साथ प्रत्यक्ष जानते है । जानने 
में कोई द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव की मर्यादा नही है । श्रहों! यह केवलज्ञान 
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की अद्भुत अचिन्त्य महिमा है। इसकी पहिचान करते ही जीव 
को ज्ञान स्वभाव की प्रतीति सहित अतीन्‍न्द्रियसुख के वेदन से 
भरपूर सम्यग्जान प्रकट होता है। प्रवचनसार मे आचाये ठेव ने उसकी 
वहुत महिमा गाई है । अरे ! केवलज्ञान की महिमा की तो बात क्या, 
चौथे गुणास्थान का जो सम्यग्ज्ञान मति-श्रुत रूप है, उसकी भी अपूर्वे 
महिमा है, वह परमानन्दमय अमृत है और मोक्ष का साधक है। 


सम्यग्द्ष्टि जीव को सम्यग्दर्गत के साथ वर्तते सम्यग्शान की 
यह वात है । पर को जानने वाले मति-श्रुत ज्ञान मे इन्द्रिय-मन का 
अवलम्बन है, किन्तु मति-श्रुत ज्ञान जब शभ्ात्मा के सन्‍्मुख होकर 
निविकल्प स्वसवेदन करता है तव उसमे मन या इन्द्रियों का आल- 
म्वन नही रहता, उतने अश में स्वसवेदन में वह भी प्रत्यक्ष है। 
तत्वार्थसूत्र आदि में जहाँ मति-श्रुतज्ञान को सामान्‍्यपने परोक्ष 
कहा है उसमे इतना विशेष समझता कि निविकल्प अनुभव दशा मे 
तो वे ज्ञान स्वसवेदन प्रत्यक्ष हैं, अ्रतीन्द्रिय हैं, मन तथा इन्द्रियो के 
अवलम्बन रहित हैं। ऐसा अतीन्द्रिय श्रात्मज्ञान गृहस्थ को भी 
होता है। हाँ, ज्ञान मे सनन्‍्मुख होकर निविकल्प सवेदन का काल 
थोडा ही होता है इसलिए उसकी बात मुख्य न करके सामान्य वर्णन 
में मति-श्रुत ज्ञान को परोक्ष कहा गया है । 


ज्ञाता-ज्ञान-ज्ञेय के भेद के विकल्प रहित होकर जब आत्मा 
स्वय श्रपने स्वरूप का ही अनुभव करता है-जानता है तव उसको 
प्रत्यक्ष अतीन्द्रिय ज्ञान है। सम्यग्दर्शन होते ही सम्यग्ज्ञान मे ऐसा 
अतिन्द्रियपना हुआ तव वह सम्यक्‌ हुआ, वह ज्ञान अतीन्द्रिय आनन्द के 
बेदन सहित है । इसके अतिरिक्त समय में मति-श्रुत ज्ञान परोक्ष है। 
जिसमे इन्द्रियो का निमित्त हो उस ज्ञान में तो इन्द्रियो के विषयभूत 
रूपी पदार्थ ही ज्ञात होते है, किन्तु कही अरूपी आ्रात्मा उससे ज्ञात 
नही होता । भगवान चेतन्यसूर्य स्वय अपने को प्रकाशे उसमे जड 
इन्द्रियो का निमित्त कंसा ? अतीन्‍न्द्रिय ज्ञान स्वरूप आत्म-वस्तु 
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प्रत्यक्ष ज्ञात है, वह स्वय इन्द्रिय ज्ञान से नही जानता, उसी प्रकार 
इन्द्रिय ज्ञान से वह जानने मे नही आता । मन के अवलम्वन से भी 
वह जानने में नही आता | मन के अवलम्बन से तो स्थूल पर वस्तु 
परोक्ष जानी जाती है। 


ग्रांख द्वारा शरीरादि का रूप दिखता है, परन्तु आत्मा 
दिखाई नही देता। ज्ञान, रागादि से छूटकर, अन्तर्मुख होकर जब 
स्वय अपने को पकडता है तव शान्ति का वेदन होता है। उस 
अती न्द्रिय शान्ति के वेदन काल मे सम्यर्दृष्टि गृहस्थ को चौथे ग्रुरा- 
स्थान मे भी ज्ञान श्रतीन्द्रिय है इसलिए प्रत्यक्ष है। स्व तरफ भुका 
हुआ ज्ञान मात्र आत्म-सापेक्ष होने से प्रत्यक्ष है, उसमे श्रन्य किसी 
का अवलम्बन नही है - ऐसे श्रतीन्द्रिय ज्ञान और आनन्द से ही 


मोक्षमार्गे प्रारभ होता है । है ५ 
प्रशतत --आप कहते हैं कि श्रात्मा को देखो । अब आँख से 


तो आत्मा दिखता नहीं और भ्राख मीचने पर अन्दर श्रंधेरा अंधेरा 
लगता है, तो आत्मा को किस प्रकार देखे ? 


उत्तर --भाई, इन्द्रिय ज्ञान से आत्मा नही दिखेगा, अतीन्द्रिय 
ज्ञान से ही आत्मा दिखेगा । आँख मीची तव भी “यह अवधेरा है, 
और जो अधेरा है वह मैं नही _- ऐसा जाना किसने ? आत्मा ने या 
किसी अन्य ने ? अँधघेरे को जानने वाला स्वय कही अन्धा नही है, 
वह तो जागृत चैतन्य सत्ता है और वही आत्मा है। पहले चैतन्य 
वस्तु कैसी है, यह बराबर लक्ष गत होना चाहिये, पश्चात उसका रस 
और अत्यत्त महिमा आने पर, परिणाभ उसमे एकाग्र हो, तब, 
अनुभव भे उसका साक्षात्कार होता है। “यह अंधेरा है ” इस प्रकार 
अँधेरे को देखा किसने ? आअँधेरा स्वय अपने को तो देखता नही, 
किन्तु चैतन्य सत्ता देखती है कि यह अंधेरा है और में उसको जानने 
वाली हूँ । भ्रंघेरे को जानने वाला “मैं घेरा हूँ ” ऐसा नही जानता 
किन्तु “यह अंधेरा है ” ऐसा जानता है, भर्थात्‌ अँधेरे को जानने 
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वाला अँधेरे से भिन्‍न है। बस ! यह जानने वाला तत्व ही आत्मा 
है, और अन्तर्मुख मति-श्रुत ज्ञान से ऐसे ज्ञान स्वरूप आत्मा को 
जान सकते हैं । श्रॉख आदि से आत्मा को नही जान सकते । भाई, 
जिस चैतन्य तत्व मे यह सब जाना जाता है वही तो तू है, उसको 
अन्दर विचार मे ले। अनादि से स्वयं अपनी चैतन्य सत्ता का 
विचार किया नही । जानने वाला स्वय “मैं हूँ” - इस प्रकार जानने 
वाला श्रपने अ्रस्तित्व को ही न माने - यह आश्चय है। 


है जीव ! ज्ञान तो तेरा स्वरूप है और अँघेरा पर है। अध- 
कार और प्रकाश ये दोनो पर्यायें पुदूगल की है, उनको जानने वाला 
अरूपी ज्ञात आत्मा का है। ऐसे आत्मा का निर्णय करने के लिए 
अन्दर उद्यम करना चाहिए । तू बाहर मे दस पाच लाख रुपया प्राप्त 
करने के लिए कितना परिश्रम प्रेम से करता है। घर-वार छोडकर 
खाने-पीने की कठिनाई सहन करके भी परदेश मे पैसा कमाने जाता 
है और दिन-रात मजदूरी करता है। तो यह श्रनादि-अनन्त महान 
सुख दाता श्रपनी अद्भुत ज्ञान लक्ष्मी कैसी है? उसको प्राप्त करने 
झौर उसका श्रनुभव करने के लिए अन्तर मे कितने प्रेम से उद्यम 
करना चाहिए ? बापू | तेरी सच्ची लक्ष्मी तो यह सम्यग्जान है कि 
जो परम सुख देने वाला है, अन्य पैसा आदि तो घूल - रजकण है, 
वह कही तेरी लक्ष्मी नही और उनमे से कभी तुझे सुख मिलने 
वाला भी नही है । 


ज्ञान का स्वभाव प्रत्यक्ष अर्थात्‌ अकेले आत्मा से जानने का 
है, जानने मे पर का अवलवन ले - ऐसा उसका स्वभाव नही है। 
आँख से दृष्टिगोचर हो वह प्रत्यक्ष - यह व्याख्या सच्ची नही है। 
आँख विना अकेले आत्मा से सीधा जो ज्ञान हो वह प्रत्यक्ष है और 
आँख आदि पर की अपेक्षा सहित जो ज्ञान हो वह तो परोक्ष है। 
प्रत्यक्ष ज्ञान मे पर का आलम्वन नही होता । अरे, जानने का 
स्वभाव अपना है फिर उसमे पर के आालम्बन की पराधीनता कैसी ? 
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परालम्बी परोक्ष ज्ञान से आत्मा ज्ञात नही होता । इच्द्रियातीत और 
राग से पार ऐसे स्वाधीन अती रिद्रिय ज्ञान से आत्मा ज्ञात होता है। 
स्वाधीन कहो, अतीन्द्रिय कहो, प्रत्यक्ष कहो - वह ज्ञान स्पप्ट है, 
उसका प्रारम्भ चाथे गुणस्थान से हो जाता है। चौथे ग्रुरास्थान मे 
स्वानुभूति मे सम्यक मति-श्रुतजान प्रत्यक्ष होता है, उसमें इन्द्रिया 
ग्रीर मन निमित्त नही है। ऐसा स्वानुभव-प्रत्यक्ष अतीन्द्रिय ज्ञान 
श्राठ वर्ष की वालिका को भी होता है। उस सम्यरदृष्टि बालिका 
को अन्तर में ध्यान के काल में अपने ज्ञानानन्दमय आत्मा का वेदन, 
राग श्र इन्द्रियो की अपेक्षा विना होता है, उस समय होने वाले 
ज्ञान को श्रष्यात्म शैली मे प्रत्यक्ष कहा जाता है।जव वह ध्यान में 
हो तब स्वानुभव मे स्वय अपने श्रात्मा को तन्मय होकर जानता 
हैं, तव बाहर मे समस्त पर का लक्ष्य छट जाता है । इस प्रकार ज्ञान 
स्वय अपने मे एकाग्र होकर अतीन्द्रियपने आत्मानुभव करता है तव 
आत्मा भे अतीन्द्रिय आनन्दरस की घारा उल्लसित होती है। 
सिंह वर्गरह पशुओं मे भी जो जीव सम्यर्दृष्टि हो उन्हे ऐसा प्रत्यक्ष 
ज्ञान प्रकट होता है। तीर्थकर परमात्मा के समवशरण में सिह, 
हिरण, हाथी, शशक आदि पशु भी आते है और उनमे से अनेक 
जीव ऐसे प्रात्मा का स्वरूप पहिचान कर प्रत्यक्ष श्रतीन्द्रिय ज्ञान 
से उसका अनुभव करते है। महावीर भगवान के आत्मा ने सिंह 
पर्याय मे ऐसा श्रनुभव किया था, और पाश्व॑ंनाथ भगवान की आत्मा 
ने हाथी की पर्याय मे ऐसा अनुभव किया था| उस सिंह और हाथी 
को भी ऐसा प्रत्यक्ष - अती रिद्रिय ज्ञान था । आज भी इस मध्यलोक 
मे असस्य पशु ऐसे आत्म ज्ञान सहित वर्तते है, मनुष्य भी करोडो 
प्ररवो हैं । 

आहाहा ! सम्यग्जान की शक्ति तो देखो, भाई ! ऐसा ज्ञान 
स्वरूप आत्मा तू स्‍्वय॒ है। यह शरीर या राग तू नही है, अन्दर 
आनन्दमय ज्ञानस्वरूप आत्मा है, वही तू है। ऐसे आत्मा का ज्ञान 
करने का यह अवसर हैं। लका के राजा रावण के मुख्य हाथी 


है ॥ लक 
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“त्रिलोकमडन” (जिसे रामचद्रजी अपने साथ अयोध्या लाये थे) 
को भी ऐसा आत्मज्ञान हुआ था, तथा पूर्व भव का जाति स्मरण 
ज्ञान भी हुआ था | यह भी आत्मा है न ? इसमे भी ज्ञान शवित 
भरी है, उसे स्वय स्व-सवेदन से प्रत्यक्ष श्रनुभव मे लेकर उसने 
सम्यग्द्शन और सम्यर्ज्ञान प्रकट किया था । 


यह सम्यग्ज्ञान का प्रकरण चलता है । सम्यक्‌ मति-श्रुत ज्ञान 
स्व-सवेदन काल मे प्रत्यक्ष है और शेष काल मे परोक्ष है। अवधि 
और मन पर्ययज्ञान एकदेश प्रत्यक्ष है, वे इन्द्रियों श्रौर मन के 
निमित्त विना शअ्रमुक मर्यादित क्षेत्र मे रहने वाले अ्रमुक ही पदार्थों 
को, उनके अ्रमुक ही काल और अमुक भावों को ही जानते हैं, 
अर्थात्‌ वे अधूरे हैं। जितना वे जानते हे उतना तो प्रत्यक्ष जानते हे, 
किन्तु अधूरा जानते हैं इसलिए उन्हें देश प्रत्यक्ष कहते है । श्वुतज्ञान 
मे तो सभी पदार्थों को परोक्ष जानने की शक्ति है -ऐसा कहा है। 
श्रुतज्ञान मे विशेष शक्ति है और केवल ज्ञान तो अद्भुत अचिन्त्य 
महिमा वाला सम्पूर्ण प्रत्यक्ष ज्ञान है । 


सम्यक्‌ मति-श्रुत ज्ञान सभी सम्यरदृष्टि साधक जीवों को 
होता है, श्रवधिज्ञान किन्ही-किन्ही जीवों को होता है। उनमे 
देशावधि चारो गतियो मे होता है, नरक और स्वर्ग मे तो सभी 
सम्यर्दृष्टि जीवो को होता है, और तिर्यच तथा मनुष्य मे किसी- 
किसी जीव को होता है। विशेष अवधिज्ञान ( परमावधि तथा 
सर्वावधि ) तो किसी विशेष मुनि कोही होता है। कुअवधिरूप 
विभगज्ञान तो देव-नारकी मे सभी जीवो को होता है, वहुत से 
तिर्यंचों भर मनुष्यो को भी विभगज्ञान होता है उससे वे अनेक 
द्वीप-समुद्रो को जान सकते हे परन्तु मोक्षमार्ग मे उसका कोई मूल्य 
नही है, वह कही वीतराग-विज्ञान नही है, वह तो अज्ञान है। 
सामान्य बैल आदि शअज्ञानी प्राणी भी ज्ञान के कुछ उघाड से सामने 
वाले के मन की बात जान लेते हे, वहा अज्ञानियो को आश्चर्य 
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उत्पन्न होता है, किन्तु अतीन्द्रिय केवलज्ञाव के अदभुत अचिन्त्य 
सामर्थ्य की उन्हे खबर नही है। श्ररे ? सम्यर्दृप्टि के स्व-सवेदन 
मैं अतीन्द्रिय मति-भुत ज्ञान की कोई श्रपार शक्ति है, उसकी भी 
उसे खबर नही । ज्ञान तो किसे कहा जाय ? जो राग से पार होकर 
आनन्दरस में मग्न हुआ हो - ऐसा ज्ञान ही ज्ञान है, वह वीतराग- 
विज्ञान है, वही मोक्ष का कारण है। मन'पर्यय ज्ञान भी किसी 
विशिष्ट ऋद्विधारी मुनि के ही होता है, उसमे विपुलमति मन पर्यय 
ज्ञान तो चरम शरीरी मुनिराज के ही होता है।केवलनानरूप 
महा प्रत्यक्ष ज्ञान सर्व अरहन्त श्रीर सिद्ध भगवन्तो को होता है - इस 
प्रकार पाच प्रकार का सम्यग्ज्ञान जानकर उसकी आराघना करो । 


केवलज्ञान प्रकट करके जो परमात्मा हुए, वे पहले अ्नादि से 
से तो बहिरात्मा ही थे, उन्होंने पहले तो सम्यग्दर्शन प्राप्त किया, 
उसके साथ मति-श्रुतरूप सम्यग्ज्ञान हुआ, भ्र्थात्‌ वहिरात्मापना छोड 
कर वे अन्तरात्मा हुए । बाद मे शुद्धोपयोग से स्वरूप मे लीव होकर 
चारित्ररूप मुनिदशा साधी । उसमे किसी को अवधि-मन पर्ययज्ञान 
प्रकट होता है श्रीर किसी को नही भी प्रकट होता, उसके साथ 
मोक्षमार्ग का सम्बन्ध नही है । पश्चात्‌ शुद्धोपयोग से स्वरूप मे पूर्रा 
लीन होने पर वीतरागता श्र केवलज्ञान हुआ अर्थात्‌ वे अरहन्त 
परमात्मा हुए । वे परमात्मा दिव्य शक्ति वाले केवल ज्ञान से तीच- 
लोक-तीनकाल को एक साथ प्रत्यक्ष जानते हैं। “णमोअरहताण 
कहते ही ऐसी केवलज्ञान की प्रतीति साथ मे आना चाहिए, तभी 
अरहन्तदेव को सच्चा नमस्कार हो सकता है । पचरपरमेष्ठी मे अरहत 
भगवान तथा सिद्द भगवान केवलज्ञानी है। सीमंघरनाथ आदि 
लाखो श्ररहत भगवान आज भी इस मनुष्यलोक में विचर रहे हैं । 
ऐसे केवलज्ञान की प्रतीति आत्मा के ज्ञानस्वरूप की प्रतीति पूर्वक 
होती है । ऐसा केवलज्ञान कैसे हो ? कि सर्वज्ञ स्वभावी गझ्ात्मा के 
सम्यरदर्शव-ज्ञान पूर्वक. उसका अनुभव करते-करते केवलज्ञाच 
होता है, अन्य उपाय से केवलशान नही होता। पहले सम्यस्ज्ञान 
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भी शुभराग से नहीं होता किन्तु राग रहित आत्मा के अनुभव 
से ही होता है, उसके बाद केवलज्ञान भी राग रहित आत्मा के 
अनुभव मे एकाग्रतारूप शुद्बोपयोग से ही होता है -इस प्रकार 
पहिचाने तो ही केवलज्ञान को पहिचाना कहा जाय । राग से ज्ञान 
होना माने तो उसने केवलज्ञान को भी राग वाला मान्त लिया, 
क्योकि राग को कारण माना तो उसका कार्य भी रग्॒वाला ही 
होगा । 

राग और ज्ञान की अत्यन्त भिन्‍नता जानकर ज्ञान स्वभाव 
का अनुभव करना वही केवलज्ञान का कारण है-इस प्रकार 
घर्मी जीव जानता है और वह ज्ञान के साथ राग को किंचित्‌ भी 
मिलाता नही है । वीतराग-विज्ञान से वह केवलज्ञान और मोक्ष सुख 


को प्राप्त करता है । 


चैतन्य की अगाघ शक्ति वाला और सर्वथा राग रहित ऐसा 
केवलज्ञान है, उस केवलज्ञान का स्वीकार राग से नहीं हो सकता 
वह तो ज्ञान स्वभाव की सन्मुखता से ही होता है। ज्ञान स्वभाव 
के सन्‍्मुख होने पर राग से भिन्‍नत पडा अर्थात्‌ अपने मे भेद-ज्ञान 
होकर सम्यस्ज्ञान हुआ, तब सर्वेज्ञ की भी सच्ची पहिचान हुई। उस 
ज्ञान के साथ राग रहित वीतरागी सुख भी साथ ही है। सम्यक्‌ 
मति-श्रुतज्ञान राग से भिन्‍न केवलज्ञान की जाति का है, तथा वह 
ज्ञान के साथ केलि करने वाला है । 


इस प्रकार सम्यग्ज्ञान का स्वरूप पहिचान कर उसका सेवन 
करो, क्योकि जगत में सम्यग्ज्ञा, के समान अन्य कोई भी इस जीव 
को सुख का कारण नही है। सम्यस्ज्ञान ही जन्म-मरण के दु खो को 
मिटाने वाला और मोक्ष-सुख देने वाला परम अमृत है। यह बात 
अगले इलोक मे कहेगे । 
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सम्यग्ज्ञान की महिमा 
टो ! जीव को परमसुख का कारण सम्यग्जान हैं, अतः 
उसकी महिमा बताते है, तथा उसका उत्तम फल बताकर उसकी 
आराबना का उत्माह जागृत करते है -- 


ज्ञान समान न श्रान जगत में सुख को कारन । 

इंह परमामृत जन्म-जरा-मृतु रोग निवारन ॥४॥३ 
कोटि जन्म तप तपे ज्ञान बिन कर्म भरे जे । 
ज्ञानी के छिन माहि त्रिगुप्ति ते सहज दर ते ॥। 
मुनिन्नत धार अनन्त बार ग्रीवक उपजायो 

पे निज प्रातम ज्ञान बिना सुख लेश न पायो ।५०॥। 


अहो ! जगत मे जीव को सम्यग्ज्ञान के समान सुख का कारण 
जन्य कोई नहीं पुण्य या पाप के भाव सुख के कारण नही, वाहर का 
कोई वेभव सुख का कारण नही, अ्र्तर मे चेतन्य का परिणमन ही 
जीव को सर्वत्र सुख का कारण है। जन्म-जरा-मरण के रोग का 
निवारण करने के लिए यह सम्यरज्ञान परम अश्रमृत है । इस अमृत से 
जन्म-मरण का नाश करके जीव अ्रमर पद को पाता है । 


सम्यग्ज्ञान विना करोडो जन्मो मे तप तपने से श्रज्ञानी के जो 

कर्म भरते हैं, वे कर्म ज्ञानी के त्रिगुप्ति से एक एक क्षण मे सहजः 
टल जाते हैं। सम्यण्ज्ञान के प्रताप से ज्ञानी को मन-वचन-काय से 
भिन्‍न चैतन्य परिणति सदा वतंती है और उससे उसे सहज निर्जराः 
हुआ ही करती है। ऐसी निर्जरा अज्ञानी को बहुत तप से भी नही 
होती । श्रज्ञानी जीव अ्रनन्त बार मुनित्रत धारण करके नवभी 
ग्रेवेयक तक उपजा, परन्तु अपने आत्मज्ञान विना लेश मात्र भी सुख 
नही पाया । देखो तो सही ! श्रज्ञानी के पचमहात्रत भी किचित्‌ 
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सुख के कारण नही है, कहा से हो ” वह तो शुभराग है, श्रौर 
राग भला सुख का कारण कंसे हो सकता है ” राग के फल मे तो 
बाहर के सयोग मिलते हैं और अन्दर आकुलता होती है, किन्तु कही 
चेतन्य की शान्ति राग से नही मिलती, वह तो चेतन्य के ज्ञान से 
ही मिलती है । 

भ्रतरग मे राग से पार आ्रात्मा के शुद्ध स्वरूप का यथार्थ ज्ञान 
हुआ वह सम्यग्ज्ञान है, वहा बाहर का विशेप जानपना हो या न हो 
शास्त्र ज्ञान कम हो या विशेष, उसके साथ सबंध नही है । आत्मा 
को जानने वाला सम्यग्ज्ञान स्वयं ही सुख का कारण है। आ्ात्मा के 
अतीन्द्रिय सुख के श्रनूभव सहित ही सम्यग्ज्ञान प्रकट होता है और 
वह स्वय परम सुख से भरा है । शभ्रात्मा के ज्ञान के परिणमन के 
साथ सुख का परिणमन भी साथ ही है। सम्यम्ज्ञान के अन्दर तो 
चैतन्य के अभ्रनन्‍्त भाव भरे है। भरे! सम्यग्ज्ञान की महिमा की 
जगत को खबर नही है । सम्यग्ज्ञान जेसा सुखकारी तीन काल तीन 
लोक मे अन्य कोई नही है । पहले कहा भी था - 


“तीन लोक तिहुँ काल माहि नहिं दर्शन सो सुखकारी” 


और यहा सम्यग्ज्ञान के लिए कहते है-- 
“ज्ञान समान न श्रान जगत में सुख को काररा 


देखो तो सही, सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान की परम महिमा। 
उसको परमहित रूप जानकर है भव्य जीवो |! उसकी आराधना करो । 


आत्मा के सम्यग्ज्ञान मे सर्वे समाधान और परमसुख है, 
वह ससार का सम्पूर्ण विष उतारने वाला उत्कृष्ट अ्रमृत है । सुख 
के लिए श्रन्य कुछ मत शोधो । अन्तर्मृख होकर अपने आत्मा का 
सम्यग्ज्ञान करो । आनन्द की उत्पत्ति तेरे सम्यग्ज्ञान मे है । कुटुम्ब 
मे, पेसे मे, शरीर मे कही आनन्द मिलने वाला नही है | आत्मा के 
सम्यजज्ञान बिना देव लोक के देव भी दु.खी हैं, तो फिर अन्य की 
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क्‍या बात ? शुभराग, पुण्य और उसका फल - यह सब आत्मा के 
जान से भिन्‍न है, उस राग मे, पुण्य मे, पुण्य के फल मे कोई सुख 
माने तो उसे सच्चे ज्ञान की और सच्चे सुख की खबर नही है | ज्ञान 
झौर सुख के वहाने वह श्रजान और दु ख का ही वेदन करता है। 
बापू | सुख श्रौर ज्ञान तो तेरा स्वभाव है उसकी पहचान कर, तो ही 
सम्यगज्ञान भर अती न्द्रिय सुख का अनुभव होगा । अतीन्द्रिय ज्ञान 
में जो सुख है वह सुख इन्द्र पद मे नही, चक्रवर्ती पद मे नही, जगत 
में अन्य कही भी नही, श्रर्थात्‌ ज्ञान के श्रतिरिक्त अन्य कही सुख है 
ही नहीं। सम्यग्जान मे अधिक सुख और अन्यत्र अल्प सुख - ऐसा 
नही है । सम्यर्ज्ञान में सुख है, अन्यत्र कही है ही नही । इस अपेक्षा 
से केवली भगवन्तो को एकान्त सुखी कहा है । 


अ्हो, सम्यग्शञान तो परम अमृत है। “अमृत” अर्थात्‌ मरण 
रहित मोक्ष पद, वह सम्यस्ज्ञान से प्राप्त होता है, अत सम्यस्शान 
परम अ्रमृत है, वह जन्म-जरा-मरण के रोग को मेटकर मोक्ष 
रूपी अमर पद देने वाला है। वाहर की पढाई और लोौकिक ज्ञान 
जिसमे काम नहीं श्राता, जो श्रात्मा में से ही आता है - ऐसा यह 
सम्यग्जान परम अमृत है। आत्मा का स्वभाव अनाकुल आनन्दरूप 
अमृत है, उसमे तन्‍्मय होकर उसको जानने वाला ज्ञान भी आनन्द 
रूप हुआ है, भ्रतः वह भी परम अमृत है, और ऐसे स्वरूप को 
दिखाने वाली वाणी को भी उपचार से अ्रमृत कहा जाता है। 
“बचनामृत वीतरागना परम शातरस मूल” ऐसी वीतराग वाणी द्वारा 
होने वाला आत्मा का सम्यरज्ञान जीव के भव रोग को मिटाने वाली 
अमोघ झौषधि है । शरीर मे भले वृद्धावस्था हो या वालक अवस्था 
हो, नरक मे हो या स्वर्ग मे हो, रोगादि हो या निरोगता हो, परच्तु 
ऐसा सम्यस्ज्ञान स्वेत्र परम शान्ति देने वाला है । 


आत्मा का ज्ञान, आनन्द सहित है, जिसमे आनन्द नही वह 
ज्ञान नही । जो दु,ख का कारण हो उसे ज्ञान कौन कहे ? वह तो 
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अज्ञान है । ज्ञान तो तोनकाल तीनलोक मे अपूर्व सुख का ही कारण 
होता है, वह परम अमृत है। ऐसा ज्ञान ही जन्म-मरण का नाश 
करके मुक्ति सुख पाने का उपार्य है, ज्ञान के अतिरिक्त अन्य उपाय 
जगत में नहीं है । जो जीव पहले सिद्ध हुये है, वर्तमान मे हो रहे हैं 
और भविष्य मे होगे, वे सब भेद-ज्ञान से ही सिद्ध हुये है, हो रहे है 
ओर होगे - ऐसा जानो । 

जो हो गये है सिद्ध वे सब भेद-ज्ञान प्रभाव से । 

जो बघ होता जीव को वह भेद-ज्ञान अभाव से ।। 

ऐसा जानकर हे जोव | तू अतुल घारा से भेदज्ञान को 
भा, रागादि से भिन्‍न शुद्धात्मा को जानकर उसको ही निरन्तर भा। 
भेद-ज्ञानी जीव सदा आत्मा के आनन्द मे केलि करता है और केलिः 
करते-करते वह मुक्ति को प्राप्त कर लेता है । 


अ्रहो, मैं तो परमानन्द स्वरूप हूँ जगत से भिन्न श्रौर स्वयः 
से परिपूर्ो हु, सिद्ध भगवान जैसा मेरा चेतन्य पद है, इस प्रकार 
जिस ज्ञान ने आत्मा की कीमत की, उस ज्ञान मे अपूर्व ज्ञानकला 
उघडी, उसी से वह अब शिव मार्ग को साधता है श्लरौर उसे शरीर 
वास छूटकर सिद्ध पद प्राप्त होता है। भेद-ज्ञान कला से जीव ऐसा 
अनुभव करता है -“चेतनरूप श्रनूप अ्रमुरत सिद्ध समान सदा पद 
मेरो” अ्रपने ही वेदन से वह नि शक जानता है कि "ज्ञान कला 
उपजी अरब मोहि” मभझे ज्ञान कला उपजी है उसके प्रसाद से मैं 
माक्ष माग को साथ रहा हूँ शऔलौर अल्प काल मे इस भव से छूटकरः 
मैं सिद्ध पद को प्राप्त करू गा । 

ऐसे आ्रात्मज्ञान की अपार महिमा और श्रपार कीमत जाननी 
चाहिए । अरे | अनन्त चेतन्य ग्रुणों मे बसने वाला मै, इस मिट्टी 
के घर मे ममता करके वसना मुझे शोभा नही देता मैं देह नही, 
में तो देह से भिन्न ज्ञान स्वरूप आत्मा हूँ - ऐसा सम्यस्ज्ञान होने पर 
अब ज्ञान कला जगी है, उस ज्ञान कला के प्रसाद से श्रव इस मिट्टी: 
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के घडे में से छूट जाऊँगा और अशरीरी होकर सिद्धालय मे रहूँगा, 
फिर कभी इस शरीर मे या ससार मे नही आऊँगा | देखो ! यह 
सम्यर्शान का प्रसाद ! ऐसे ज्ञान के प्रसाद से मुक्ति प्राप्त होती है। 
सम्यम्ज्ञान के प्रताप से श्रव इस हाड-माँस के पिंजरे मे रहना वन्द 
हो जावेगा, और आनन्दमय मोक्ष महल में सदा रहूगा। इस प्रकार 
सम्यग्ज्ञान के श्रमृत से जन्म-मरण का रोग मिटता है और परम 
सुख होता है। जगत मे जीव को ज्ञान समान अन्य कोई सुख का 
कारण नही है - इस प्रकार सम्यग्ज्ञान की महिमा जानकर उसकी 
आराधना करो । 


सम्यरदर्शन के साथ ही सम्यग्ज्ञान होता है, और सम्यरदर्शन 
ज्ञान पूर्वक ही सच्चा चारित्र होता है। उसमे सम्यग्दर्शन तो पर से 
भिन्न शुद्धात्मा की श्रद्धारूप है, और पर से भिन्न निज स्वरूप का 
ज्ञान सम्यम्ज्ञान कला है। जब आत्मा को शरीरादि से भिन्न तथा 
रागादि परभावो से भिन्न निज स्वरूप से अनुभव में लिया तव सम्य- 
ग्दर्शन और सम्यरज्ञान एक साथ प्रकट हुआ । जिसने देह से भिन्न 
आत्मा को नही जाना शोर देह मे ही अपनापन मानकर झुक गया 
उसको आत्मा का सम्यर्दर्शन या सम्यस्न्ञान नही हो सकता । शरीर 
से भिन्न आत्मा न जाना तो फिर शरीर रहित सिद्धपद कहाँ से 
पायेगा ? वह चाहे जितना ब्रत-तप करे तथापि मोक्ष को नही पा 
सकता । उस भज्ञानी के सम्यस्ज्ञान बिना करोडो जन्मों मे तप करने 
से जितने कर्म खिरते हैं, उतने कर्म (उनसे भी अधिक कर्म) ज्ञानी 
के शुद्द ज्ञान के बल से एक क्षण मे खिर जाते है। उसने रागादि 
बन्ध भावो से अपने आत्मा को भिन्न जाना है और वह मोक्षमार्गी 
कुआ है, सम्यग्दर्शन और सम्यच्ज्ञान के प्रभाव से उसके अनन्त कर्मो 
की निर्जरा हुआ ही करती है। 


सम्यम्त्ञान ही आत्मा के सुख का कारण है। सम्यग्त्ञान कहते 
ही उसके साथ का चारित्र भी सुख का कारण है- ऐसा समझ लेना 
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ओर ज्ञान के बिना कोई भी आचरण जीव को सुख का कारण नही 
होता - ऐसा जानना । उस सम्यग्ज्ञान में मति-श्रुतादि पाँच प्रकार 
हैं, उनमे से अवधि-मन पर्यय तो हो या न हो वास्तविक कार्य तो 
स्वसन्मुख मति-श्रुतज्ञान से होता है। जो पर लक्ष्य छोडकर, शुभ 
विकल्‍प से भी छुटकर, ज्ञान स्वरूप आत्मा को स्वज्ञेय बनाकर जाने 
वह सम्यक्‌ मति-दश्रुतज्ञान है, वह ज्ञान अतीन्द्रिय आनन्द सहित है, 
स्वानुभव मे प्रत्यक्ष है और मोक्ष का साधक है। है भाई ! ज्ञान के 
अन्तर अभ्यास से तू ऐसे आत्मा को अनुभव मे ले। (आपो लख 
लीजे ) भगवान द्वारा कथित तत्त्व का अन्तरग में अभ्यास करके, 
सदेह रहित होकर अपने ज्ञान स्वरूप आत्मा को जान। क्योंकि 
वारबार चिन्तामरि।ण समान ऐसा अमूल्य अवसर मिलना कठिन है 
यह वात अगली गाथा मे कहेगे । 


अपने ज्ञान स्वरूप आत्मा के चेतन्य स्वाद को राग से अत्यन्त 
भिन्न जानना ही सम्यक मति-श्रुतज्ञान का उपाय है। ऐसे ज्ञान के 
अतिरिक्त अन्य कोई सुख का कारण नही है | सुख शरीर मे तो नही 
शुभ राग में भी नही, श्रौर उससे पुण्य बाँधकर उसमे मिलने वाले 
फल मे भी नहीं । भाई, यह वाहर की वस्तु तेरी नही, वह तेरे में 
घुस नही गई | वह तुभसे पर है फिर भो तू उसमे ममता करके 
आकुलता करता है, वही दुख है। तेरा आ्रात्मा तो ममतासे भी 
जुदा ज्ञान स्वरूप है, ऐसे ज्ञान स्वरूप आत्मा का लक्ष्य करके उसका 
ज्ञान कर । भाई, तूने श्रपनी सम्हाल नही की, श्रज्ञान से अपने को 
भूलकर राग और शरीर मे धर्म मानकर अनन्त बार तने ब्रत-तप 
किये, महान शास्त्र भी पढे, किन्तु अपना ज्ञान स्वरूप चेतन्य भगवान 
आत्मा अन्दर राग से भिन्न कंसा है - उसे नहीं जाना, इसलिए 
तूने किचित्‌ भी सुख नही पाया, ब्रतादि का शुभराग करके भी त्‌ 
दु खी ही रहा, इसलिए उस राग से भिन्न दसरा कोई सख का उपाय 
खोज । वह उपाय सम्यस्ज्ञान ही है। शुभराग कही भ्रमत नही है 
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उसमे सुख नही है, अमृत और सुख तो आत्मा के ज्ञान करने मे ही 
है । इसलिए कहा है - 

“ज्ञान समान न श्रान जगत से सुख को कारण 

इहा परमामृत जन्म-जरा-मृत रोग निवारन' 


अन्तर मे राग से पार श्रात्मा का ज्ञान करना ही अतीन्द्रिय 
आनन्द दाता श्रमृत है। चौथे गरुणस्थान मे जहाँ ऐसा सम्यर्शान 
हुआ वहा केवलज्ञान की प्रतीति भी साथ आ गई, क्योकि पूर्ण 
ज्ञान स्वभाव के स्वीकार पूर्वक सम्यण्ज्ञान हुआ है । श्रहो ” अचिन्त्य 
सामर्थ्य वाले केवलज्ञान की प्रतीति तो राग और ज्ञान के भेद-शान 
से ही होती है। ज्ञान स्वभाव मे प्रतीति घस गई ,तब केवलज्ञान 
का सच्चा स्वीकार हुआ, उसकी परिणति राग से छंटकर ज्ञान 
स्वभाव मे तन्‍्मय हुई, उसमे अश्रव राग अथवा पर का कतंव्य नही 
रहा । राग सहित केवलज्ञान की प्रतीति करेझऔर रागादि का 
कर्तव्य भी रहे - ऐसा नही बनता। केवलज्ञान की प्रतीति करने 
वाले ज्ञान मे तो अनन्त घीरज और वीतरागता हो गई, उस भाव 
मे किसी पर भाव का कतंव्य नही रहा। सर्व पर भावो से न्यारा 
मैं तो ज्ञान हूँ - ऐसे भेद-ज्ञान से ज्ञानी जीव वीर हुआ, वह स्वय 
तो अब ज्ञाता होकर सम्यरज्ञान रूप से ही परिणमता है, रागाधीन 
नही होता, राग से उसका ज्ञान दबता नही, भिन्न ही रहता है । 
ऐसे ज्ञान के विना जगत मे सुख नही । अरे, जिस ज्ञान ने महान 
श्रतीन्द्रिय केवलज्ञान को प्रतीति मे लिया वह ज्ञान भी कितनी 
अदभत शक्ति वाला है। उसमे कितनी शान्ति है । केवलज्ञान को 
प्रतीत में लेकर ऐसी शअपूर्व ज्ञान दशा प्रगट हो तब तो “णमो 
अरिहताण' - ऐसा कहना सच्चा होगा, वह जीव सच्चा जेच होकर 
जिन मार्ग में चलना प्रारम्भ करता है । 
केवलज्ञान वह पूर्ण ज्ञान है, मति-श्रुत ज्ञाव उस ज्ञान का 
झ्रवयव है, भले वह अ्रधूरा है किन्तु है तो वह ज्ञान की ही जाति का 
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अर्थात्‌ वह भी केवलज्ञान की जाति का ही है । एक ही पिता के दो 
पुत्रों की तरह केवलज्ञान श्रोर मतिज्ञान दोनो ज्ञान की ही जाति है, 
एक ज्ञान के ही परिणमन है । जिस प्रकार केवलज्ञान मे राग का 
करत त्व नही, उसी प्रकार सम्यग्दष्टि के मति-श्रुतज्ञान मे भी ज्ञान से 
भिन्न रागादि का कतृ त्व नही है, ज्ञान स्वभाव मे ही तन्‍्मय होकर 
परिणमता हुआ उसका ज्ञान भी केवलज्ञान के समान ही राग और 
पर का ज्ञाता ही है। उनसे भिन्न रहकर उनको जानता है । ऐसा मति- 
श्रुतज्ञान अतिन्द्रिय सुख को साथ लेकर प्रकट होता है, और बाद मे 
वह सुख वढता-बढता केवलज्नान होने पर परिपूर्णता को श्राप्त हो 
जाता है। अहो ! इस ज्ञान और सुख की महिमा की क्‍या वात ? 
केवलज्ञान मे ऐसी अ्रचिन्त्य सामर्थ्य है कि अनन्त जैसे आकाश को भी 
वह अनन्त रूप से जान लेता है, एक साथ तीनकाल, तीनलोक को 
जाने, तथापि कही विकल्प नहीं करता अ्रपने वीतरागी चैतन्यरस मे 
ही लीन रहता है । ज्ञान के ऐसे स्वाद का निर्णय सम्यरष्टि को ही 
होता है । प्रत्येक जीव मे ऐसा ज्ञान स्वभाव है, उसकी प्रतीति करके 
है जीवो ! उसका सेवन करो । 


मति-श्रुतज्ञानी सम्यर्हष्टि जानता है कि हम भी सर्वज्ञ पद के 
साधने वाले सर्वज्ञ देव के पुत्र है। गणधर-मुनिवरादि बडे पुत्र है, 
भर हम अविरत सम्यक्त्वी छोटे पुत्र है, हम भी राग से जुदा पड 
गये हैं। ज्ञान और राग की भिन्नता के भेद-ज्ञान से राग के साथ का 
सबंध तोडकर सर्वज्ञ पद के साथ सम्वन्ध बाँधा है इसलिए हमारा 
चित्त परमश।नन्‍्त हुआ है, और गणघरादि की तरह हम भी प्रभु के 
मोक्षमार्ग मे आनन्द से चले जा रहे हैं । 


गौतम गरणाधर को “सर्वज्ञपुत्र” कहा है । प बनारसीदासजी 
ने भी सम्यर्दष्टि को “जिनेश्वर का लघुनन्दन” कहा है । सुनिराज 
तो ज्येष्ठ पुत्र हैं और सम्यग्दष्टि - चौथे गुरास्थानवाले कनिष्ठ पुत्र हैं, 
भले छोटे हैं किन्तु हैं सर्वज्ञपुत्र ही, सर्वज्ञ की जाति के ही । जैसे सिंह 
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का छोटा बच्चा भी वडे हाथी को भगा देता है, वैसे ही सम्यग्दष्टि 
भले छोटा है, किन्तु है सर्वज्ञ का पुत्र, उसका ज्ञान भले थोडा है किन्तु 
है सर्वज्ञ की जाति का सम्यग्ज्ञान ही, वह सम्पूर्ण मोह रूपी हाथी को 
भगाकर मोक्ष को साधे - ऐसी शक्ति वाला है, रागादि विकल्पों को 
अपने ज्ञान से वह भिन्न जानता है। जड क्रिया मैं नही राग मैं 
नही, मैं तो ज्ञान हूँ, पर के पास से मेरी परिणति मुझे लेनी नही और 
पर की परिणति को मैं करता नही | मेरे ज्ञान को और राग को 
ज्ञाता-ज्ञेयपता है, किन्तु कर्ता-कर्मपना नहीं है, एकपना नही है, 
भिन्नपना है- ऐसे भेद-ज्ञान से जो भेदज्ञाती हुआ उसने अ्रपने चैतन्य के 
अमृत का स्वाद चखा, तब विप जैसे विषयों का रस उसको नहीं 
रहा । जैसे प. वनारसीदास जी पहले अज्ञानदशा मे विषय-विलासी 
थे, परन्तु जब अन्तर भें आत्मा का भान हुआ, सत्य स्वरूप समझ से 
आया और आत्मा के ज्ञान का वीतरागी सुख चखा, तो विषयों से 


विरक्ति हो गई, तब उन्होने कहा - 


ज्ञानकला उपजी श्रब मोहि कहें गुण नाटक श्रागम केरो, 
जासु प्रसाद सधे शिवमारग वेग मिटे भव वास बसेरो ॥। 


इस आत्मा को सिद्द समान होने पर भी अज्ञान से मोह दशा से 
अनन्त काल व्यतीत हो गया, परन्तु अब हमको सम्यज्ञानकला 
अ्कटी है, इसलिए हम आत्मा के आनद का अनुभव करते-करते 
शिवमार्ग मे जा रहे हैं । देखो, यह सम्यग्दष्टि की निशकता । जिसे 
सम्यग्दर्शन हुआ वह तो सर्वज्ञ परमात्मा का वशज हो गया, वह जगत 
में प्रशसनीय है। सम्यग्ज्ञान, चाहे वह केवलज्ञान हो, चाहे मति- 
आवुतज्ञान हो, वह आत्मा के सुख का दातार है । सम्यग्ज्ञान के साथ 
सदा चैतन्य का अ्रतीन्द्रिय सुख होता है, उस जैसा सुख जगत मे कोई 
नही है। जिसे ऐसा सम्यरज्ञान हुआ, उसके हाथ में जन्म-मरण के 
नाश का उपाय झा गया । सम्यरज्ञान के बिना जीव चाहे कितनी 
शुभ क्रियाये करे तो भी जन्म-मरण का अन्त नही हो सकता। अत- 


छह॒ढाला प्रवचन चोथी ढाल ] [५१ 


हे जीवों | जन्म-मरण का नाश करने के लिए तुम सम्यब्ज्ञान का 
सेवन करो । 


अरे | सम्यग्जान के विना स्वर्ग का देव भी दुखी ही है, 
चैतन्य के सुख का अश भी वहाँ नही है । जिसको आत्मज्ञान नही है 
वह जीव त्यागी होकर तप तपे और स्व मे जावे तथापि लेश 
मात्र सुख प्राप्त नही करता । तप मे भी वह “तपता” ही है, चेतन्य 
की शान्ति मे ठहरता नही, किन्तु परभाव में तपता है - जलता है । 
चैतन्य के प्रतपनरूप सच्चे तप मे तो परम शान्ति का वेदन होता है, 
झतीन्द्रिय शान्ति के बरफ मे आत्मा ऐसा ठहरता है कि बाहर का 
लक्ष्य भी नही रहता, यही सच्चा तप है । इस तप का तो जिसे भान 
नही, उसे अ्रज्ञान सहित ब्रत-तपादि शुभ क्रियाओ्रो मे जो कर्म खपते 
हैं, वे कर्म ज्ञानी को तो सहज मात्रा मे खप जाते हैं । त्रिगुप्ति श्र्थात्‌ 
मन-वचन-काय से भिन्न ज्ञान परिणति, उसके कारण ज्ञानी को 
कर्मो की निर्जरा होती ही रहती है - ऐसा जानना । मेरी चेतन्य वस्तु 
कर्म रहित है, इसका जिसको विचार भी नही, उसे भला कर्मो की 
वास्तविक निर्जरा कंसे हो सकती है ? नवीन बध पूर्वक होने वाली 
निर्जरा ही सच्ची निर्जरा है। और वह ज्ञानी को होती है । 


मनुष्य होकर जेनकुल जेसे उत्तम कुल में जन्म लेने का 
महान सोभाग्य मिला हो, एक करोड पूर्व की आयु हो और 
आठ वर्ष की उम्र मे आत्मा के ज्ञान बिना मुनि दीक्षा लेकर जीवन 
भर द्रव्यलिगपने पचमहान्नतो का भलीभाति पालन करे, तप करे 
छह-छह माह के उपवास किया करे - इस प्रकार शुभराग की क्रियाये 
वरावर करे (और वह भी एक बार नही अपितु ससार मे भटकते- 
भटकते करोडो भव तक करे ) झर उससे जितने कुछ कर्म निर्जेरित 
हो, श्र्थात्‌॒॒ मिथ्यात्वादि नवीन कर्मों के बधन सहित पुराने कर्म 
निर्जरित हो उनकी अपेक्षा ज्ञानी के सम्यस्दर्शन और सम्यग्ज्ञान के 
कारण एक उच्छवास मात्र मे अनन्त ग्रुणे कर्म खिर जाते है और 
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मिथ्यात्वादि नवीन कर्म तो उसके वधते ही नही । अज्ञानी महात्रती 
हो तथापि उसके मिथ्यात्व कर्म तो बँधा ही करता है, जबकि ज्ञानी 
श्रत्रती हो फिर भी उसके मिथ्यात्वादि कर्म नही बँघते और श्रज्ञानी 
की अ्रपेक्षा उसके बहुत कर्म खिर जाते है। 


राग से जुदा पडी हुई ज्ञान चेतना जब ज्ञानी के अन्तर मे 
जगी, तव अनन्त कम खिर जाते है। अरे, ज्ञान चेतना की भ्रपार 
महिमा की जगत को खबर नही है, ज्ञान चेतता अनादि के ससार 
को एक क्षण मे काट देती है श्लौर अल्प काल मे अनन्त काल के 
मोक्ष सूख को प्रदान करती है। अज्ञान भाव से जीव करोडो-अरबो 
वर्ष तक शुभ क्रिया करे तथापि उसके भव कट्टी? नही होती, और 
आत्मा के सच्चे सुख का अ्रश भी प्रकट नही होता । श्रज्ञानी जीव इस 
प्रकार अनन्त बार नवमी ग्रेवेयक गया तो भी, शास्त्र कहते हैंकि 
आत्मज्ञान विना उसने लेशमात्र भी सुख नही पाया, श्रर्थात्‌ महा- 
ब्रतादि शुभ क्रिया करके भी अज्ञान के कारण मात्र दु ख ही भोगा, 
उसे रच भी धर्म नही हुआ । भरे ! अज्ञान से सुख या धर्म कहाँ 
से होगा ? जिसको शुद्ध स्वभाव का श्रतुभव है - ऐसा ज्ञानी 
विकल्‍प से पार होकर ज्ञांव स्वरूप मे एक क्षण भी ज्ञान को एकाग्र 
करे तो अनन्त कर्म छट जाते है और उसके ज्ञान मे चेतन्य के 
अतिन्द्रिय आनन्द का वेदन होता है ! 

ज्ञान जब निविकल्प शुद्ध उपयागरूप होकर अतीन्द्रिय श्रावन्‍्द 
के अनुभव मे ठहरा, उस दशा की तो बात कया ? उसके अतिरिक्त 
काल मे भी ज्ञानी के सुगमता से बहुत कर्म खिरते ही रहते है। 
अज्ञानी को कष्ट सहन करते हुए भी मोक्ष के कारण स्वरूप निर्जरा 
नही होती, जबकि ज्ञानी को कष्ट विना सहजपने कर्म छूट जाते 
है। अरे, मोक्ष की साधनभूत निजरा मे तो आनन्द का वेदत होगा 
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कष्ट का नही, तप मे कष्ट कैसा ? तप में तो आनन्द ही है। जहा 
कष्ट लगे वहा तो आात्तंघ्यान है । धर्मेध्यान मे तो आनन्द है, शान्ति 
है । ऐसी शान्ति के वेदन से ज्ञानी के क्षण भर में अनन्त कर्म नष्ट 
हो जाते हैं । 

श्रे, ज्ञान की कीमत की जगत को खबर नही है। राग से 
भिन्न परिशणभित सम्यगज्ञान अचिन्त्य शक्ति वाला है, परम शान्ति 
वाला है । भगवान |! तू जाग। अपने ज्ञान की जागृत दशा कर । 
इसके विना शुभराग से तुझे कोई लाभ होने वाला नही है। जहा 
सम्यग्दशेन नही, आत्मा का आनन्द नही, ऐसे भ्रज्ञान सहित महात्रत 
जीव ने अनन्त बार धारण किए और नवमी ग्रेवेयक तक गया, 
परन्तु किचित मात्र भी सुख वहा नही पाया । राग के फल में सुख 
कहा से मिले ? बापू ! चेतन्य का अनुभव राग से पार है, चेतन्य 
का सुख राग से पार है, चैतन्य का धर्म राग से पार है। भ्रज्ञानी 
ने महात्रत किए, दान-पूजादि किए, किन्तु वह तो विकल्प है, राग 
है, वह कही चैतन्य के स्वभाव की जाति नही है, भिन्न जाति है 
अर्थात्‌ कुजाति है | देखो, सन्त जन सत्य वस्तु को प्रसिद्ध कर रहे 
है कि है भाई | पुण्य के राग से पार ऐसे आत्मा के ज्ञान बिना 
तेरे द्वारा श्रनन्त वार महात्रत घारण करने पर भी सुख का लेश भी 
तुझे मिला नही, क्योकि तूने राग से पार ज्ञान का किचित्‌ भी सेवन 
नहीं किया। दुख के कारण भूत राग का ही सेवन किया। 
जिसमे राग की क्रिया ही नही, ऐसे ज्ञान स्वरूप भगवान आत्मा को 
नही जाना, श्र राग के सेवन मे हित मानकर सनन्‍्तुष्ट हो गया, 
इसलिए तेरा अ्रनन्‍्त काल सुख बिना बीत गया । भ्रब ऐसा अ्रवसर 
पाकर तू चेत चेत ! अपनी आत्मा का लक्ष्य करके शआ॥लात्मा का 
ज्ञान कर । ऐसे ज्ञान से तुझे अपूर्वे सखका भ्रनुभव होगा । 


जहाँ राग - विकल्प का कत्त त्त्व है वहाँ ससार है । देह की 
क्रिया अथवा विकल्प का कर्ता मै नही, विकल्प से पार आनन्द स्वरूप 
सम्य्ज्ञान ज्योति मैं हूँ, ऐसी वस्तु का अनुभव अर्थात्‌ श्रद्धा ज्ञान 
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विना कुछ भी हाथ श्राने वाला नही है । आत्म ज्ञान विना यह जीव 
ब्रतादि करके स्वर्ग मे गया फिर भी उसका जन्म-मरणरूप परिभ्रमण 
तो खडा ही रहा, उसका अन्त तो आया ही नही और सुख का ग्रश 
भी मिला नही । सम्यर्दृष्टि ज्ञानी धर्मात्मा अ्रत्नती गृहस्थ हो, उसके 
कुटुम्ब-परिवार हो, त्यागी न हो, तथापि अन्तर मे राग से पार 
चेतन्य तत्व मै हूँ - ऐसे ज्ञान और अनुभव के वल से वह अल्पकाल मे 
चारित्र दशा प्रकट करके, मुनि होकर, राग को सर्वेथा तोडकर मुक्ति 
प्राप्त करेगा । देखो तो सही, यह सम्यग्ज्ञान की महिमा ! ज्ञान तो 
महान अ्रम्ृत है, उस जेसा सुख जगत मे किसी विषय मे नही है, 
शुभराग में भी नही है। ऐसा ज्ञान ही जन्म-मरण का रोग नाश 
करने की परमौषधि है । 


देवलोक मे १६ स्वर्ग से ऊपर नवग्रेवेयक के देवस्थान हैं, वहाँ 
मिथ्यादृष्टि भी साधु होकर श्रनन्त बार गया, यद्यपि नवग्र वेयक मे 
सभी जीव मिथ्यादृष्टि नही हैं, वहाँ सम्यग्दृष्टि ही अधिक है, मिथ्या- 
दृष्टि तो थोडे ही है | महात्रत घारण किए विना कोई जीव वहाँ 
नही जा सकता । ऐसे देवलोक मे अज्ञानी जीव द्रव्य साधु होकर 
महात्रत पालन करके गया, किन्तु अन्दर राग से और पुण्य से भिन्न 
अपना आत्मा कैसा है, यह नही जाना । ग्यारह अग झौर नवपूर्व तक 
का शास्त्र ज्ञान किया, फिर भी उससे लेश भी सुख नहीं पाया। 
देवलोक मे असख्य वर्ष रहा, परन्तु सुख किचितू भी नही पाया। 
हाँ, कोई जीव वहा झात्मजान प्रकट करे झऔर सुख पावे - वह दूसरी 
बात है । परन्तु वह सुख तो आत्मज्ञान से पाया है, कही शुभ राग 
के कारण से नहीं। आत्मा स्वय सुख है, उसमे परिणाम न जोडे 
तो शास्त्र का जानपना अथवा ब्रतादि शुभराग क्या करेगे ? श्र्थात्‌ 
इनसे क्या लाभ होगा ? भाई, अपने सुख-समुद्र आत्मा में उपयोग 
को जोडने पर तुझे अपूर्व शन्ति बेदन मे आयेगी - ऐसे ज्ञान को 


श्रात्मज्ञान कहते हैं भ्ौर वही सुख का कारण है । 
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महात्रत पालन करके ग्रं वेयक मे जाने पर भी जीव को लेश 
भी सुख प्राप्त नही हुआ । यह कही श्रकेले भ्रभव्य की बात नही हैं, 
अभव्य की तरह भव्य जीव भी अज्ञानपने द्रव्य साधु होकर महात्रत 
पालकर अनन्त बार ग्र॑वेयक मे गया है, किन्तु भ्रात्मज्ञान के विन 
लेश मात्र भी सुख नही मिला । श्रोमद्‌ राजचन्द्रजी ने भी कहा है - 


यम नियम सयस श्राप कियो, पुनि त्याग विराग श्रथाग लह्यो । 
वनवास लियो मुश्च मौन रह्यो, दृढ़ श्रासन पद्म लगाय दियो $ 
सब शास्त्रनि के नय धारि हिये, मत मडन खडन भेद लिए। 
यह साधन बार श्रतन्‍्त किए, तदपि कछ हाथ हज न परयो॥। 
अरब क्यो न विचारत है मन से, कुछ और रहा उन साधन से । 


है भाई, शुभराग की जो बात अनन्त बार करने पर भी तेरे 
हाथ मे कुछ भी सुख नही आया, तेरे भव का श्रन्त नही श्राया, तो 
तू विचार कर कि इसके अतिरिक्त अन्य कुछ साधन शेष रह गया है, 
और वह साधन है आ्रात्मज्ञान, जिसे यहा बतलाते हैं । 


आगम में भगवान ने भी ज्ञान को ही मोक्ष का कारण कहा 
है | कारण कि जो परमार्थ ज्ञान से रहित है ऐसे श्रज्ञानी के ब्रत-तप 
को बालब्रत और बालतप कहा है, अर्थात्‌ वह मोक्ष का कारण नही - 
ऐसा कहा है। अज्ञानी के महात्रत को तो “बालब्नत” कहा है। 
ऐसे बालब्नत श्रर्थात्‌ अज्ञानव्रत को मोक्ष का कारण कंसे कहा 
जाय ? नही कह सकते । 


प्रश्न - अज्ञानी के ब्रत मोक्ष के कारण नही होते - यहें 
बात तो ठीक है और जचती भी है, परन्तु ज्ञानी के ब्रत तो मोक्ष के 
कारण होते हैं न ? 

उत्तर - नही भाई, ज्ञानी को मोक्ष का कारण तो उसका ज्ञान 
परिणमन है, कही ब्रतादि का शुभराग मोक्ष का कारण नही है। 
राग तो वन्ध का ही कारण है, राग के समय उस राग से भिन्न 
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50, करता हुआ जो शुद्ध ज्ञान ( भ्रर्थात्‌ सम्यग्दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र ) है वही मोक्ष का कारण है - ऐसा जानना। इस सम्बन्ध 
मे श्रो कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं - 


त्रत नियम को घारे भले, तप शील को भी आचरे । 
'परमार्थ से जो बाह्य बह, निर्वाण प्राप्ति नहिं करे ॥ 


_ अन्तर में जिसको शुद्धात्मा का ज्ञान नही श्रर्थात्‌ जो अज्ञानरूप 
ही व्तता है, ऐसा जीव ब्रत-तप आदि शुभ कर्म करते हुए भी मोक्ष 
को नही पाता, इसलिए शुभ कर्म मोक्ष का कारण नही है । शुद्धात्मा 
के अनुभव से ज्ञानरूप हुआ ज्ञानी, ब्रतादि शुभ कर्म न होने पर भी 
ज्ञान परिणमन से मोक्ष को पाता है, इसलिए ज्ञान ही मोक्ष का 
कारंण है । ज्ञान परिणमन मे सम्यरदर्शन-ज्ञान-चारित्र तीनो समा 
जाते हैं, किन्तु उसमे ब्रतादि का शुभराग नही समाता, क्योकि वह 
ज्ञान से भिन्न है। ऐसे ज्ञानमय मोक्षकारण को जो नहीं जानते वे 
अज्ञान से पुण्य को मोक्ष का कारण मानते है, अर्थात्‌ वे राग का 
ही सेवन करते हैं, ज्ञान का सेवन नही करते । भाई | राग का सेवन 
तो ससार का ही कारण है, उसे तू मोक्ष का साधन मानता है वही 
अज्ञान है, ऐसा साघन तो तूने अनन्त बार किया है फिर भी मोक्ष क्यो 
नही पाया ” मोक्ष का सच्चा साधन आत्मा का सम्यस्ज्ञान है - ऐसा 
समभकर उस ज्ञान का सेवन करो । ज्ञान चेतनारूप धर्म ही भृतार्थ 
धर्म है, वही कर्म से छूटने का कारण है। शुभ कर्मरूप कर्मचेतना 
तो कर्म-बन्ध और ससार भोग का कारण है, वह कही मोक्ष का 
कारण नही है। अरे भाई | मोक्ष के सच्चे मार्ग को तो तू जान | 
अपने सुख के सच्चे उपाय को तो पहिचान । 


शास्त्र पठन करते हुए और पच महात्रत पालते हुए अज्ञानी जीव 
शुद्धात्मा के ज्ञान-श्रद्धात से शूल्य है और ज्ञान-श्रद्धानकूप वीज के 
विना चारित्ररूप वृक्ष कहा से उगेगा ? चारित्र का मूल तो शुद्धात्मा 
का ज्ञान-अरद्धान ही है ओर वह भज्ञानी के है नही | भरे | जहाँ 
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ज्ञान का अनुभव नहीं और रागरूप परिणमन ही वतंता है, वहाँ 
शास्त्र पठन अथवा ब्रत-महात्रत से भी जीव को क्‍या लाभ ? उसमे 
ज्ञानचेतनारूप आत्मा तो आया ही नही, और आत्मा के ज्ञान-भ्रद्धान 
अनुभव बिना सुख होगा ही कहाँ से ” भाई, तू ज्ञान की कीमत 
करके आत्मा को जान । राग से भिन्न पडकर ज्ञानचेतनारूप होकर 
आत्मा का स्वाद ले । राग का तो अनन्तकाल से तूने अनुभव किया 
है, अब राग से पार चैतन्य का स्वाद तो ले। एक बार तो इस चेतन्य 
का मधुर स्वाद चख ले । इसी से तुके वीतराग-विज्ञान रूप सच्चा 
सुख मिलेगा, ऐसा कोई अपूर्व सुख होगा जो राग मे कभी अनुभव 
मे नही भ्राया । भ्रन्तर मे राग से पार चतन्य सुख का स्वाद कैसा 
है उसके अ्रनुभव का पुन॒ पुत्र श्रभ्यास करना चाहिए। आत्मा की 
सच्ची लगन से ऐसा अभ्यास करने पर अन्दर अवश्य अनुभव होगा, 
-ओऔर भव दुख का नाश होगा । 


जिस भ्रज्ञानी ने ११ अग पढ उसके पच महात्रत श्रागमानुकुल 
थे, उसके माने हुए देव-शास्त्र-गरुरु तीनो सच्चे थे, उसे कुदेव-कुगुरु 
कुमार्ग की श्रद्धा स्वप्न मे भी नही होती, वह जैन मार्ग के अतिरिक्त 
अन्य मार्ग को स्वप्त मे भी नही मानता । कुदेवादिक को मानने वाले 
को तो ११ अग का ज्ञान होता ही नही । वह जेन-मार्ग के व्यवहार में 
आया, किन्तु अन्दर आत्मा की तरफ ज्ञान को भुकाकर श्रात्मा को 
नही जाना, अ्रत अज्ञानी ही रहा, परमार्थ से वाहर ही रहा, श्रर्थात्‌ 
मोक्ष के मार्ग मे नही आया। उसने शास्त्रों को तो पढा परन्तु 
निजात्मा को नही जाना इसलिए उसे लेश भी सुख नही मिला, अत 
“उसका शास्त्र-पठन भी वास्तव मे निष्फल ही गया। शास्त्र-पठन 
का वास्तविक फल तो यह था कि ज्ञानमय शुद्धात्मा को जानकर 
आनन्द का वेदन हो - यह फल तो उसे प्राप्त हुआ नही। भरे ! 
अपनी दृष्टिस्वय हो न बदले तो शास्त्र भी क्या करे ? अतीन्‍्द्रिय 
आनन्द आत्मा मे है, उसकी सनन्‍्मुखता बिना जीव ने किचित्‌ भी 
'सुख त्तही पाया, अर्थात्‌ मात्र दुख ही पाया। 
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पुण्य करके भी दुख ही पाया ? हा, राग मे तो दुख ही है न । 
राग भले शुभ हो, परन्तु उस राग से सुख तो नही मिलता, राग्र तो 
दुख ही है। राग से पार चंतन्य तत्व है, वह स्वय सुख का सागर 
है, उसके ज्ञान से सुख मिलता है। ज्ञान का अ्र्थ है स्वसन्मुख 
होकर उसका अनुभव करना। शास्त्र पढ-पढ कर भी जो स्वसन्मुखः 
नही हुआ और शुद्धात्मा लक्षणत नही किया तो उस जीव ने कया 
पढा ? शास्त्र जो बतलाना चाहते हैं उस ज्ञानमय आत्मा को तो 
लक्ष्य मे लिया ही नही। अनन्त सुख का घाम आत्मा स्वय है उसमे 
उतर कर उस सुख का एक अ्रश भी चखे तव तो ससार का 
अन्त ही झा जावे। राग से भिन्न पडकर ज्ञान-चेतनारूप हो तभी 
चैत्तन्य सुख का स्वाद आवे । श्रनन्‍्त सुखमय चैतन्य का अनुभव 
करने से सुख का अश जिसने चखा वह पूर्ण सुख श्राप्त करेगा ही ॥ 


ऐसा सुख सम्यग्ज्ञान से ही होता है, और उसे प्रकट करने से 
परिभ्रमरा का दुख मिट जाता है। एक क्षण भी चंतन्य का सुर 
चखे तो अनन्त काल ससार की थकान मिट जाय | श्हा । जिस 
चंतन्य के सन्‍्मुख होने पर ऐसा अपूर्व अतीन्द्रिय परम सुख अनुभक 
में आया - वह अल्प सुख भी ऐसा अलौकिक है तो पूर्णा सुख की 
कया वात ? चंतन्य का स्वभाव स्वय अलौकिक सुख का सागर है - 
ऐसा धर्मी जानता है। अहा, यह भ्रलौकिक चंतन्य तत्क, पुर्ए सुख 
का समुद्र, उसकी अलौकिक महिमा की वात क्या! ऐसे आ्रात्मा 
के सन्‍्मृख होकर स्वयं अपना ज्ञान करना वही परम सुख है। इसके 
बिना जीव चाहे जितना क्रियाकाड करे परन्तु सुखी नहीं हो 
सकता । 


आत्मा शुद्ध ज्ञानानन्‍्द स्वरूप है, उसके ज्ञान विना राग में 
खडे रहकर जीव अनन्त काल से जो कुछ भी आचरण करता झा 
रहा है उसमे वह दुखी ही हुआ है। ससार परिभ्रमण के अनन्त 
अवतार में मनुष्य भव तो कभी-कभी ही मिलता है, ऐसा मनुष्य भव 
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पाकर भी अज्ञान से जीव ने उसे गंवा दिया। जीव ने अनन्त वार 
मनुष्यपला पाया और उसमे अनेक भव में दिगम्वर मुनि होकर 
महाव्रत पाले, शास्त्र पठन किया, देव-गुरु-धर्म की व्यवहार श्रद्धा 
भी की, परन्तु इतना करने पर भी उसे आनन्द क्यो नहीं 
आया ? और उसका भव भ्रमण क्यो नही मिटा ? तो कहते है 
कि सभी पराश्चित भावों से पार चेतन्य तत्व आत्मा स्वय 
कौन है ” यह उसने स्व सनन्‍्मुख होकर कभी जाना नहीं, 
इसलिए आआत्मज्ञान विना लेश भी सुख प्राप्त नहीं हुआ और 
भव भ्रमण का दुख भी नही मिटा | वह ऊँचे स्वर्गों मे भी गया 
परन्तु स्वर्ग मे जाने से कही सुख नही मिल जाता । सुख नही हुञ्र। 
अर्थात्‌ धर्म नही हुआ घर होने पर तो आत्मा के सुख का वेदन होगा 
ही, जहाँ सुख नही वहाँ घर्म नही और आत्मा के ज्ञान बिना सुख नही । 

ग्रात्मा को जाना नही और श्रात्मा से बाहर रहकर, परभाव 
मे - राग मे रहकर, जीव ने अनन्त वार मनुष्य भव गँवाया । यदि 
चैतन्य स्वभाव के सन्मुख हो तो महान सुख क्षण मात्र मे हो जाय 
और कर्म टलकर ससार का किनारा दिखाई पड जाय । पुण्य से 
कभी ससार का अन्त नही आता और सुख का अश भी नही मिलता 
सम्यग्ज्ञान से ही ससार का अन्त श्राकर अपूर्व श्रलौकिक सुख प्राप्त 
होता है । 

विषय-क्रप.यरूप पाप के अशुभ भावोमे भव गँवावे, भ्रथवा कुग्रुरु- 
कुदेव के सेवन मे जीवन गँवावे, उसकी तो यहा बात ही नही है । 
यहाँ तो कहते है, कि सच्चे वीतराग देव-गुरु को ही माने, अन्य को 
न माने, विषय-कषाय के पापभाव छोडकर ब्रत-शीलादि के शुभ भाव 
मे लवलीन रहे और उसमे ही सन्‍्तोष माने कि इसी से श्रव मोक्ष 
हो जायेगा, परन्तु यदि उन ब्नतादि के शभराग से पार ज्ञान-चेतना 
का अ्रनुभव न करे तो वह जीव भी सुख नही प्राप्त कर सकता । 
वह स्वर्ग में जाता है, परन्तु इससे क्या ? सुख तो राग रहित 
चंतन्य परिणति मे है, कही स्वर्ग के वैभव मे सुख नही है । 
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यह किसकी बात है ? तेरी अश्रपनी ही बात है।वापू ! तू 
स्वय ज्ञान चेतना स्वरूप है| ज्ञान चेतना स्वय परमसुख मे निमग्त 
है, ऐसी ज्ञान चेतना के अनुभव बिना तू अनन्त बार शुभ भाव कर 
चुका है। शुभ के साथ अज्ञान पडा है अर्थात्‌ राग मे सर्वेस्व मान 
कर राग रहित सम्पूर्ण ज्ञान स्वभाव का तू अनादर कर रहा है। 
सम्यरज्ञान बिना राग मे तो सुख कहा से होगा ? शुभराग मे ऐसी 
शक्ति नही कि अज्ञान रूपी अन्धकार अथवा दु ख को दूर कर सके । 
ज्ञान वस्तु राग से भिन्‍न है, उस ज्ञान चेतना के प्रकाश से ही 
अज्ञानाधकार टलता हे श्रौर सुख प्रकट होता है| निजाननदी ज्ञान 
स्वरूप श्रात्मा की तरफ भुककर सम्यग्ज्ञान चेतना प्रकट किए विना 


सुख प्राप्त नही हो सकता । 


अती ैिद्रिय आनन्द का पिण्ड आत्मा स्वय है। राग में किचित्‌ 
भी सुख नही है। राग मे से झ्रेथवा कही बाह्य में से सुख लेता चाहे 
तो “सुख की. सत्ता आत्मा मे है” - इसका अस्वीकार हो जाता है । 
अरे, जहा सुख है, जो स्वयं सुखस्वरूप है, उसका स्वीकार किए विना 
सुख कहा से और कैसे होगा ? 

प्रश्य -शुभराग मे सुख भले न हो परन्तु दुःख तो नहीं है ” 

उत्तर.-अरे, भाई ! इसमे आकुलता रूपी दु ख ही है । जड 
में तो सुख-दुख का अनुभव है नही, चैतन्य तत्व अपने ज्ञान स्वभाव 
से सुख का वेदन करता है, और श्रश्ञान भाव से दुख का वेंदन 
करता है। भेद-ज्ञान सिद्ध सुख का कारण है, और भेद-ज्ञात का 
अभाव शर्थात्‌ श्रज्ञान वह ससार-दु ख.का कारण है। जहाँ चंतन्य 
के ज्ञान की शान्ति का वेदन नही-वहाँ कषाय है, भले अशुभ हो या 
शभ हो, परन्तु जो कपाय है वह तो दुख ही है। शुभ कपाय को 
-शान्ति तो नही कह सकते। आत्मा के ज्ञान से क्षण मात्र मे करोडो 
भव के कर्म छूट जाते हैं और सम्यग्ज्ञान बिना करोडो वर्ष के तप 
से भी सुख का श्रश भी नही मिलता । देखो तो सही, ज्ञान की अपार 
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महिमा | श्रज्ञानी जीव को ज्ञान की महिमा की खबर नही है, उसे 
राग दिखाई पडता है, किन्तु राग से पार होकर अन्दर चेतन्यमय 
अश्वे महिमावन्त ज्ञान उसे दिखाई नही पडता | अत कहते है कि 
हे भाई | मोक्ष का कारण तो सम्यक्‌ श्रद्धा-नान सहित का चारित्र 
है। सम्यक्‌ श्रद्धा-ज्ञान विना तो आचरण थोथा है, उसमे लेश भी 
सुख नही है। इस प्रकार सम्यग्ज्ञान की महिमा जानकर उसे परम 
अमृतरूप जानकर उसका सेवन करो । 


यह रत्नचिन्तामणि जैसी मनुष्य पर्याय पाकर तथा जिनवाणी 
का श्रवण करके, हें जीवो ! तुम इस दुर्लभ सम्यसज्ञान का अभ्यास 
करो और आत्मा को पहिचान लो - ऐसा अब अग्रिम छन्द में 
कहेंगे । 

तत्त्व अश्रभ्यास की प्रेरणा 

तातें जिनवर कथित तत्त्व अ्रभ्यास करीजे । 

सेंशय विंश्रम मोह त्याग आपो लख लोजे ॥। 

यह मानुष पर्याय सुकुल सुनिवों जिनवारंगी । 

इहृविधि गये न मिले सुमणि ज्यो उदधि समानी ॥॥६॥। 


सम्यग्ज्ञान ही सुख का कारण है-ऐंसा जानकर, उस 
सम्यग्जान के लिए जिनेन्द्र भगवान द्वारा कहें हुए तत्त्व का अभ्यास 
करो, और संशय-विश्रम-विमोह छोडकर आत्मा का स्वरूप 
पहिचान लो। 

ऐसा मनृष्य अवतार, उत्तम कुल, जिनवाणी के श्रवण 
का सुयोग वारवार मिलना कठिन है। यदि सम्यग्ज्ञान विना 
इस अवसर को गंवा दिया तो जिस प्रकार सम॒द्र मे डवा हुआ उत्तम 
मरिय फिर से प्राप्ति करता कठिन है उसी प्रकार इस भव समृद्र 
में मनुष्व अवतार और जिनवाणी का श्रवण करने के लिए पुन 
अवकाश मिलना अत्यन्त कठिन है । 
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वोतराग-विज्ञान अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र इस जीव 
को भिथ्यात्वादि दु खदाई भावो से रक्षा करने के लिए ढाल के 
समान हैं - उसका वर्णान इस छहढाला में है। उसमे से इस चौथी 
ढाल में सम्यण्ज्ञान की प्राप्ति के लिए उपदेश चल रहा है। भरे, 
जीव ! इन भयकर भवदु खो से यदि तू अपने आत्मा की रक्षा करना 
चाहता है तो इस सम्यस्ज्ञान का सेवन कर । “आपो लख लीजे” 
अर्थात्‌ आत्मा का स्वरूप पहिचान कर सम्याज्ञान प्रकट कर । आत्मा 
का ज्ञान ही जीव को सच्चे सुख का कारण है, इसके विना प्रन्य 
किसी भी उपाय से किचित्‌ भी सुख मिलने वाला नही है। भ्रत 
हैं जीव | तू जिनदेव के द्वारा कहे गए जीवादि तत्वों का वरावर 
अभ्यास करके अपनी आत्मा को पहिचान ले। 


जिनवर अरिहन्तदेव ठीर्थकर परमात्मा का प्रवाह अनादि 
से जगत मे चलता शा रहा है। अनन्त तीर्थंकर हुए, अब भी मनुष्य 
क्षेत्र में सीमधरादि बीस तीर्थंकर भगवन्त तथा लाखो अरिहन्त 
केवली भगवन्त विचर रहे है। यहाँ इस भरत क्षेत्र मे भी ढाई 
हजार वर्ष पहले महावीर तीर्थंकर हुए। ऐसे जिन भगवन्तो ने जिन 
जीवादि तत्त्वो को जाना और उपदेश दिया, उन्ही तत्त्वो का उपदेश 
कुन्दकुन्दचार्य श्रादि वीतरागी सन्‍्तो की परम्परा से आज भी चल रहा 
है। अरे जीव | ऐसा मनुष्य अवतार, ऐसा जेनकुल और ऐसा 
वीतरागी जिनोपदेश पाकर तू अब उसको समुद्र में फेके गए 
चिन्तामरणि के समान व्यर्थ मत गँवा | अब तो आत्मा को पहिचान 
ले | जिस प्रकार महाभाग्य से चिन्तामरि रत्न हाथ मे आया हो तब 
उससे अपना कार्य साधने के बदले कोई मू्े उसे समुद्र मे फेक दे, 
उसी प्रकार उत्तम चिन्तामणि जैसा यह मनुष्य अवतार पाकर तू 
चैसी मूखेता मत कर, क्योकि पुन. पुन ऐसा श्रवसर मिलना कठिन 
है । इसलिए इस सुयोग मे वीतरागी जिनवाणी सुनकर, भगवान 
कथित तत्त्वो का सच्चा श्रभ्यास करके आत्मा को पहिचान ले। 
आत्मा को पहिचान कर सम्यक्‌ श्रद्धा-ज्ञान प्रकट करते ही वु्े 


ला 
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चैतन्य का अमृत सुख मिलेगा और तेरे भवदुख का अन्त आ 
जावेगा । 


अरे, आजकल तो जैनकुल मे जन्मे भी वहुत से लोग कुमाग 
में फेस रहे है, जिन भगवान के कहे हुए सत्‌ का व्यवहार निणेय भी 
नहीं करते, सत्‌ तत्व बहुत कठिन पड गया है । ऐसा कठिन सत्य 
तुझे महाभाग्य से मिला है, अत तू अपने आत्मा का हित साध ले। 
सम्यग्ज्ञान की प्राप्ति के लिए अपने हाथ मे चिन्तामणि रत्न आया 
है, तो उसको विषय-कषाय के समुद्र मे मत फेक । चिन्तामणि जैसी 
जिनवाणी के द्वारा आत्मचित्तवन करके उसे पहिचान ले । 


प्रत्येक वस्तु का अपना स्वतत्र द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव होता है, किसी 
का किसी मे मिलता नहीं है -इस प्रकार भिन्न-भिन्न पदार्थों का 
स्वाघीन परिपूर्ण स्वरूप जिनवर देव के मार्ग मे ही है, उसको तू 
जान । द्रव्य-गुणा-पर्याय स्वरूप वस्तु कैसी है उसे तू पहिच्यन। 
रागादि श्रशुद्धता, सम्यक्त्वादि शुद्धता, और शरीरादि मे जडता, 
उन सबको एक दूसरे मे मिलाए बिना जंसा है वेसा पहिचान, श्रौर 
उसमे से झ्रात्मा का वास्तविका स्वरूप जान । अजीव से भिन्न और 
रागादि से भी रहित ऐसे शुद्ध ज्ञानानन्दस्वरूप आत्मा को पहिचान | 
आत्मा को वरावर पहिचान कर सन्देहादि दोषो से रहित सम्यग्ज्ञान 
भ्रगट कर, उससे तुझे परम सुख प्राप्त होगा । 


जीव-अ्रजीव आदि श्रनन्त पदार्थों से स्वय से सिद्ध ऐसा यह 
विश्व, उसमे प्रत्येक पदार्थ स्वभाव से ही अपनें-प्रपने धर्मरूप है। 
भिन्न-भिन्न अनन्त जीव है, प्रत्येक जीव मे अपने-अपने श्रनन्त गुण 
और पर्याय हैं, प्रत्येक वस्तु उत्पाद-व्यय-धुवता स्वरूप है। और 
ससारी जीव एक गति मे से दूसरी गति मे पुनर्भव धारण करता है, 
जब वह वीतरागभाव प्रगट करके मुक्त होता है तव भवरहित 
सिद्धपद मे स्थिर हो जाता है और फिर कभी ससार मे अवतार 
नही लेता, कभी राग-द्वेष नहीं करता, जगत का कर्ता-हर्ता नहीं 
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बनता । इस प्रकार जिनवरदेव के शासन में कहा गया वस्तु स्वरूप 
जानना चाहिए, इसी मे मनुष्य जन्म की सफलता है । 


आत्मा मे एक ग्रुण होगा कि अनन्त गुण होगे ? झात्मा 
स्वतत्र होगा कि किसी ईश्वर ने बनाया होगा ? परभव होगा कि 
नही ? आत्मा नित्य होगा या इस देह जितना ही होगा ? इस शरीर 
जितने छोटे क्षेत्र मे अनन्त गुण कैसे रहते होगे ” एक-एक गुण मे 
अनन्त शक्तिया किस प्रकार होगी ? अनेकान्त किस प्रकार होगा ? 
आत्मा पर्याय वाला होंगा या पर्याय रहित होगा ? शुद्धोपयोग ही 
मोक्ष का कारण होगा या शुभ राग भी मोक्ष का कारण होगा ? 
भगवान जिनेन्द्रदेव द्वारा कथित द्वव्य-गुण-पर्याय स्वरूप यथार्थ तत्त्व, 
को जाने तो ज्ञान मे इस प्रकार का कोई सदेह, विपरीतता या 
अध्यवसाय नही रहेगा, श्रर्थात्‌ सम्यग्ज्ञान प्रकट होगा। सम्यस्शान 
होमे पर धर्मी जीव को आत्मा के स्वरूप मे कोई सदेह नही रहता, 
क्योकि आत्मा स्वसवेदन से स्वयं साक्षात्‌ श्रनुभूत वस्तु है । 


अहा | जगत के बीच मे निरालम्बी लोक, उसके असंख्य प्रदेश 
में अनन्तानन्त आत्माये, उनमे प्रत्येक आत्मा भिन्‍न, स्वतत्र, स्वाधीन 
और अपने अनन्त गुण-पर्यायों सहित है - ऐसा अलोकिक वस्तु 
स्वरूप भगवान सर्वज्ञ के मार्ग के अतिरिक्त अन्य कही नही है। 
आत्मा कभी शरीरादि रूप अथवा कर्म रूप नही हुआ, जड सदा जड 
मे, चेतन सदा चेतन मे, दोनो के द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव रूप चतुष्टयमय 
त्रिकाल द्रव्य हैं। इस प्रकार स्व-पर वस्तु की भिन्‍नता के निर्णय 
बिना ज्ञान की विपरीतता नही मिटती, श्रर्थात्‌ सम्यग्ज्ञान नही होता 
और जन्म-मरण का अन्त नही आता । आत्मा मे सशय होगा तो 
सम्यर्ज्ञान नही होगा, और आत्मा के स्वरूप का यथार्थ निर्णय होगा 
तो सम्यग्ज्ञान श्रवश्य होगा । सम्यस्ज्ञान नही करेगा तो मोक्ष कभी नहीं 
होगा, और सम्यग्ज्ञान करेगा तो मोक्ष होगा ही होगा, इसलिये 
“आपो लख लीजे” - ऐसा उपदेश दिया है । 
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भगवान के कहे गये नव तत्वों को किस प्रकार पहिचाने 
उसका वर्णन द्वितीय और तृतीय ढाल में विस्तार से आ गया है, 
उसके प्रम्यास से आत्मा के सच्चे स्वरूप को पहिचानना चाहिए। 
देखो ! भगवान के कहे हुए तत्व के अभ्यास का फल क्‍या ? कि 
“आपो लख लीजे” अन्तमंख होकर आत्मा का स्वरूप अनुभव में 
लेना । तत्व के अभ्यास का फल तो आत्मा का अनुभव करता है। में 
चेतन्यमूर्ति हूँ, शरी रादि अजीव से भिन्‍त और रागादि आख़वो से 
जुदा हूँ, मेरा चेतन्‍्य तत्व अन्य सब तत्वों से भिन्न है, मैं ही श्रानन्‍्द 
मूर्ति हूँ - इस प्रकार ज्ञानादि अनन्त गुणो के चेतन्य पिण्ड को लक्ष्य 
में लेकर “यह मैं हूँ” --- ऐसा अनुभव होने पर सम्यग्ज्ञान होता है। 
अहा ! ऐसे आत्मा के ज्ञान मे अलौकिक सुख है । इसलिए कहते है 
कि “आपो लख लीजे” । आत्मा के ज्ञान बिना जेन तत्व का सच्चा 
ज्ञान नही होता | भगवान ने आत्मा का स्वरूप पर से भिन्‍न और 
राग से पार उपयोगमय बताया है, उसकी सन्मुखता ही धर्म का 
मूल स्तभ है । भाई, तेरी महान चीज तेरे मे पडी है, उस पर दुष्टि 
कर, आत्म-सन्मुखता बिना बाह्य दृष्टि से जीव चाहे जितना शुभ 


भाव करे, उससे स्वर्ग मिलेगा किन्तु आत्मा का सुख कदापि नहीं 
मिलेगा । 


जीवादि नव तत्वो को बराबर पहिचानना चाहिए, उसके लिए 
सत्सग झऔर जिनवाणी का अभ्यास कर | जिनवाणी क्‍या कहती 
है ” वह यह कहती है कि हे जीव ! अपने आत्मा के सनन्‍्मुख हो जा 
भूतार्थरूप अपने शुद्ध स्वभाव का आश्रय कर, यही सच्चा तत्वार्थ 
श्रद्धानरूप सम्यग्दर्शन है । अजीव को अपने से भिन्न वस्तु जाने तो 
ग्रजीव की श्रद्धा की - ऐसा कहा जाय । पुण्य-पाप आाख्व-बध 
को दु ख रूप जानकर उनका आश्रय छोडे तो पृण्य-पाप और आखव 
-बंघ तत्व की श्रद्धा हुई - ऐसा कहा जाय । इस प्रकार शुद्धात्मा की 
सन्मुखता से ही नवतत्व की सच्ची श्रद्धा होती है। तत्वार्थ श्रद्धान 
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का कारये तो यह है कि भेद-न्नान से शद्धात्मा का आश्रय करके पर 
झौर विकार का आश्रय छोडना । आनन्द रस का समद्र आत्मा 
इतना महान है - ऐसा जाते, ओर फिर उसमे उपयोग न लगे - ऐसा 
से बने ? श्रह् | वीतराग कथित आत्मा अपनी ही वस्तु है, उसको 
न जाने तो इस अनन्त भव-समुद्र मे यह मनुष्य भव कहाँ जाकर 
डबेगा ? अनन्तकाल से आत्मा एक भव में से दूसरे भव मे जाता 
है, आत्मा को पहिचान कर मोक्ष पावे तभी भवश्नमणा मिटेगा। 
फिर मोक्ष मे सिद्ध भगवानपने झ्रनन्‍्त-अनन्‍्त काल रहेगा। बापू ! 
ऐसा आर्य मनुष्यपना, श्रावक का उत्तम कुल और वीतरागी जिनवाणी 
का श्रवण तुझे महाभाग्य से मिला है, ऐसा सुयोग तो चिन्तामणि के 
मिलने जैसा है, उसे तू ब्यर्थ मत गँवा । 
१६ वर्ष की छोटी उम्र मे श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी कहते हैं - 

बहु पुण्य-पुरुज प्रसग से शुभ देह सानव का सिला । 

तो भी परे भव चक्क का फेरा न एक कभी टला । 

सुख प्राप्ति हेतु प्रयत्त करते सुख जाता दूर है । 

तू क्यो भयकर भावमरण प्रवाह मे चकच्र है ॥१ 


बापू | वर्तमान मे अनन्त काल के दु ख से छूटकर सुख की 
प्राप्ति करने का यह अवसर है, अत तू सुख के कारण रूप सम्यर्ज्ञान 
को प्रकट करले । यहाँ “सुयोग'” रूप मे आत्महित मे निमित्त रूप 
तीन बाते ली हैं। लाखो, करोडो रुपया मिले, वँगला मोटर मिले 
सु न्दर शरीरादि मिले, उसको यहाँ सुयोग नही कहा, किन्तु आये 
मनुष्य पत्ता, श्रावक का उत्तम कुल, और वीतराग-वाणी का श्रवण 
मिला, उसको सुयोग कहा है। जो आत्मा की पहिचान मे निमित्त 
रूप हो ऐसे योग को सुयोग कहा है। उसके लिए कही पंसाया 
आरोर का सुन्दरता आदि को आवश्यकता नही है। भले गरीब हो. 
कुरूप-हो, परन्तु वीतराग-वाणी से, जनवर्म के सस्कार से, श्रात्महित 
कर सकता है। देखो न, श्रमेरिका आदि देशो मे और यहाँ भारत 


द 


हैं 
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में मी अनेक जीवो के पास आज करोडो रुपया दिखाई पडता है, 
किन्तु सच्चे जैन घर्म का श्रवण, श्रर्थात्‌ जिससे आत्मा का हित हो, 
वह मिलना अति दुलंभ है। ऐसा अवसर तुझे मिला है तो करोडो 
अ्रवों रुपयो के योग की अपेक्षा यह सुयोग घन्य है - ऐसा समझ । 
ऐसा सुयोग पाकर अभ्रव तू ससार की भभट मे, लोगो को प्रसन्न करने 
मे, मत रुक, किन्तु णीघ्र ही झ्रात्मा को पहिचान कर अपना हित 
कर ले | ग्रमेरिका श्रादि मे वाह्य वैभव चाहे जितना हो परन्तु 
श्रात्मा के ज्ञान विना उसमे लेश मात्र भी सुख नहीं मिलता । 
अध्यात्मविद्या जो भारत का वास्तविक वेभव है, वही सुख का 
कारण है। अत उसका श्रम्यास करके आत्मा को पहिचानो । 


अ्रहा | जो वाणी गणधरदेव आदर से सुनते है, जिसे सुनने 
के लिए स्वर्ग के इन्द्र भी इस मनुष्यलोक मे उतरते है, जिसे चक्रवर्ती 
भी अत्यन्त भक्ति से सुनते हैं, आत्मा का श्रदभुत स्वरूप बताने 
वाली ऐसी जिनवाणी तुझे वर्तमान में यहाँ सुनने को मिली है। 
आत्मा का अचिन्त्य स्वरूप बताने वाली ऐसी वाणी सुनने को मिली 
तो उसका चिन्तवन करके, वस्तु स्वरूप समभकर, चेतन्य स्वरूप 
आत्मा का सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान कर ले | ऐसा महान सुयोग 
मिला है उसे आत्मज्ञान से सफल कर। यदि तत्त्व-दृष्टि नही की 
और जीवन अज्ञान मे तथा विषयो मे गँवा दिया तो हाथ मे आया 
हुआ मनुष्यभव रूपी उत्तम रत्त खोकर तू पछताएगा । बापू ! धन- 
कुटुम्ब-शरीर आदि की दरकार छोडकर जीवन मे आत्मा की दरकार 
कर | आत्मा का सम्यरदर्शन-ज्ञान कैसे हो उसके प्रत्यल मे लग । 


जिस प्रकार कोई हरा वृक्ष जलकर राख वन जाय श्रौर उस 
राख को किसी नदी में फेक दे अथवा हवा मे चारो तरफ बिखेर कर 
उडा दे, वाद मे वे ही सव रजकरणा पुत्र. एकत्रित होकर वसा ही 
वृक्ष बनावे - ऐसा अनन्तकाल में भी होना जितना कठिन है, उसी 
अकार ससार मे कल्पवृक्ष जेसा यह मनुष्यपना पाकर यदि आत्मा 
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का भाव नही किया और श्रज्ञान से विषयो मे ही उसे गँवा दिया 
तो भव समुद्र मे आत्मा ऐसा डूब जायेगा कि फिर से अनन्त काल 
में ऐसा मनुष्यपत्ता सिलना कठिन हो जायगा । चसपने का काल ही 
थोडा [दो हजार सागरोपम मात्र] है, जिसमे कीडी-मकोडी आदि 
असज्ञी प्याये भी सम्मिलित हैं, उनमे मन्‌प्य अवतार तो अत्यल्प 
होते है । त्रस के उस मर्यादित काल मे मनुष्य होकर या तो आत्मा 
को साधकर मोक्ष पा जाय, अन्यथा त्रस पर्याय का काल पूर्ण होने 
पर निगोदादि एकेन्द्रिय स्थावर पर्याय मे चला जायगा । फिर वहाँ 
से अनन्तकाल मे भी निकलना कठिन है ।अ्रत हे जीव ! तू शीघ्र 
चेत ““चेत * चेत । 

अरे ! मनुष्य होकर भी सच्ची जिनवाणी सुनने को मिलना 
कितना कठिन है । जिनवाणी के नाम पर भी आजकल तो अनेको 
जगह विपरीत उपदेश चल रहा है, पानी मे आग लगने ज॑सा हो गया 
है, क्या किया जाय । ऐसे समय में भी तुझे ऐसी अमृत जैसी मीठी 
जिनवाणी मिली, वीतरागी आत्म स्वरूप को बताने वाली वाणी 
मिली, तो अब आलस्य छोडकर आत्मा की पहिचान करके इस 
उत्तम योग को सफल करले । महावीर प्रभु के शासन को पाने का 
सच्चा लाभ ले ले । 

अज्ञान दशा मे जीव का अनन्त काल तो एकेन्द्रियपने से गया, 
उसमे से निकलकर कीडी आदि तरस पर्याय पाना केठिन, फिर 
सज्ञीपता और मनुष्यपना पाना कठिन, पहचात्‌ भारत जैसा आर्यदेश 
मिलना कठिन, उसमे भी श्रावक कुल और जैनधर्म मिलना कठिन, 
फिर आत्मस्वरूप समझाने वाली जितवाणी का श्रवण, समयसारादि 
परम अध्यात्म शास्त्रो का श्रवण मिलना और भी कठिन है। ऐसा 
दुलेभ योग आज तुभे भाग्य से मिला है और झात्म हित की बुद्धि भी 
जागृत हुई है तो श्रव ऐसे अवसर में तू मत चूक, आत्मा को पहिचाव 
कर सम्यग्ज्ञान उत्पन्त करले, जिससे तेरे भव का अन्त आ जाय और 
तुझे परम सुख की प्राप्ति हो जाय । 
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भेद-विज्ञान की प्रेरणा 
पिछले छन्द मे दुर्लभ मनुष्यपत्ता और जिनवाणी का श्रवण 
पाकर आत्मज्ञान करने को कहा था । अ्रव कहते है कि जीव को धन, 
वैभवादि सुख के लिए कुछ काम नही आते, एक सम्यग्ज्ञान ही सुख 
का कारण है, और वह अपना स्वरूप है। इसलिए करोडो उपायो 
से स्व-पर का भेद-ज्ञान करके अन्तर मे सम्यग्झान प्रकट करो । 


धन समाज गज बाज राज तो काज न श्रावे। 
ज्ञान श्रापको रूप भए फिर अचल रहावे॥। 
तास ज्ञान को कारन स्व-पर विवेक बखानो। 
कोटि उपाय बनाय भव्य ! ताको उर आनो !।७॥॥ 


है जीव | तेरे हित के लिए घन, समाज, कुटुम्ब-परिवार, 
हाथी-घोडा अथवा राज्य आदि तो कुछ काम आने वाले नही, और 
वे स्थाई रहते भी नही है, तेरे हित का कारण तो सम्यम्ज्ञान है, वह 
ज्ञान आत्मा का अपना स्वरूप है, अर्थात्‌ वह ज्ञान उत्पन्न होने के 
बाद अचल रहता है। स्व-पर के विवेकरूप भेद-ज्ञान को ऐसे 
सम्यग्ज्ञान का कारण कहा है, शास्त्रों ने इस भेद-ज्ञान का बखान 
किया है, प्रशसा की है, इसलिए हे भव्य जीवो ! तुम करोडो उपायो 
से भी इस भेद-ज्ञान को अन्तर मे प्रकट करो, उसी से तुम्हारा हित 
अर्थात्‌ मोक्ष होगा । 


ज्ञान स्वरूप आत्मा क्या चीज है ? उसे पहिचानना चाहिए। 
शरीर अजीव है, पुण्य-पाप तो श्रास्नव है, उससे भिन्‍त चैतन्य स्वरूप 
आत्मा को पहिचानों । आत्मा आनन्दकन्द है, उसे पहिचानने से ही 
मनुष्य अवतार को सफलता है, भ्रत करोडो उपाय करके भी अर्थात्‌ 
चाहे जैसी प्रतिकुलता आबे उसे सहन करके भी स्व-पर के भेद-ज्ञान 
से आत्मा को पहिचानो | समयसार मे तो ऐसा कहा कि तू मरकर 
भी चैतन्य को जानने का कौतृहली वन और शरीरादि से भिन्न 
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आत्मा को अनुभव मे ले । “मरकर भी” ऐसा कहकर उत्कृष्ट प्रयत्न 
की वात की है, श्र्थात्‌ मरण जैसी प्रतिकुलता झा पडे तो भी उसकी 
चिन्ता किए बिना चैतन्य को पहिचानने का उत्साह जागृत कर । 


अरे ! जो स्वय अपनी ही आत्मा को न पहिचाना तो करोडो- 
अ्ररबो रुपया हो, या अच्छा पुत्र-परिवार हो, उससे क्या लाभ ? 
समाज में मान-सम्मान हो, लोगो मे प्रसिद्धि हो उससे आत्मा को 
क्या लाभ ? अरे, दूसरी चीज तो काम ही नही श्राती, किन्तु श्रपना 
शुभ भाव भी आत्मा के हित मे काम नही आता । हित का कारण 
तो एक ही है कि राग से पार आत्मा का सच्चा ज्ञान करता । वह 
ज्ञान कोई बाहर के उपाय से नही आझाता, वह तो शझ्ात्मा का ही 
स्वरूप है, और आत्मा के साथ सदा मोक्ष मे भी अविचलपने रहता 
है। राग और संयोग तो छूट जाता है, क्योकि वह आत्मा का स्वरूप 
नही है । ज्ञान आत्मा का स्वरूप है, इसलिए वह कभी छूटता नही है । 

स्व-पर के भेद-ज्ञान का भ्रस्यास करने पर सम्यग्ज्ञान होता है, 
इसलिए हे भाई ! करोडो उपाय करके भी ऐसे ज्ञान को अन्तर मे 
प्रकट करो । भले ही बाहर मे चारो ओर से हजारो प्रतिकुलताये हो, 
घन न हो, कुटुम्ब न हो, शरीर स्वस्थ न हो, समाज में सन्मान न 
हो, तिरस्कार होता हो, तो भी सच्चे ज्ञान से आत्मा का हित हो 
सकता है । अत घन-समाज, सनन्‍्मानव झादि सवका लक्ष्य छो कर, उन 
सबसे भिन्न अपने ज्ञान स्वरूप आत्मा को पहिचानने का सर्व प्रकार 
से उद्यम करो । करोडो उपाय करके भी आत्मा को जानो, श्रर्थात्‌ 
करोडो प्रतिकूलताओ के मध्य भी साहस न छोडते हुए निरन्तर 
श्रात्मा को जानने के प्रयत्न मे ही लगे रहो । वाहुर की कोई प्रतिकूलता 
आत्मा को जानने मे रुकावट नही डाल सकती, तथा वाहर मे धनादि 
की अनुकुलता श्रात्मा को जानने में सहायता भी नहीं कर सकती । 
बाहर की प्रतिकूलता या अनुकूलता, इन दोनो से आत्मा भिन्न है। 
ऐसी भिन्‍नता के शअ्रभ्यास से स्व-पर का भेद-ज्ञान करने से सम्यग्शान 


भा 


छहुटाला प्रवचचत, चौथी ढाल ] [ ७१ 


होता है। वह ज्ञान ही तृभे शरण रूप है, दूसरे भव में तथा मोक्ष में 
भी वह तेरे साथ ही रहेगा, वयोकि वह आत्मा के स्वभाव की 
चीज है । 


धन, शरीर, राज्य, कुटुम्ब आदि आत्मा के स्वभाव की चीज 
नही हैं, राग भी जहाँ आत्मा के स्वरूप की चीज नही वहाँ श्रन्य की 
क्या बात करे ? आत्मा का स्वरूप तो सम्यग्ज्ञान है, सम्यस्ज्ञान 
कहते ही अ्रनन्‍्त गुण भी साथ मे समझता चाहिए। भाई, तेरा 
चेतन स्वभाव तुझे सुख का कारण है, जड लक्ष्मी के ढेर कही तुझे 
सुख के कारण नही है, उनके लक्ष से तू ममता करेगा तो वे तुझे 
पाप के निमित्त होगे । कदाचित्‌ दानादि में राग की मदता करेगा 
तो वह राग भी कही आत्मा को शरण देने वाला नही है। मे 
चेतन्य स्वरूप आत्मा राग से भिन्न हूँ, ऐसा जानकर आत्मा मे 
उपयोग जोडने पर जिस अपूर्व अतीन्द्रिय श्रानन्द का वेदत होगा 
उस आनन्द को देने की शक्ति जगत के किसी भी पदार्थ मे नही है । 
घन का ढेर आत्मा को हित का कारण नही होता, तथैव निर्नता 
श्रात्मा के हित मे वाघक भी नही है ! 


अरे यह शरीर ही आत्मा का नही, तो अन्य की बात क्‍या ? 
ज्ञानी तो शरीर को एक वस्त्र समान अपने से भिन्न जानते है। 
शरीर रूपी वस्त्र फटे-जले-बदले उससे कही आत्मा फटता-जलता 
या बदलता नहीं है। चारो ओर से शरोर की पीडा के बीच भी जिसमे 
विश्वाम लेने पर परमशान्ति का वेदन होता है - ऐसा मैं आत्मा हूँ । 
जब बाहर मे शरीर जलता हो तब भी अन्दर मे आत्मा आनन्द 
समुद्र मे परम शान्ति का वेदत करता है, क्योकि शरीर और 
श्रात्मा भिन्न-भिन्न हे । 

देखो न, इस शत्रु जय पर्वत पर पाण्डव कैसे ध्यातमें खडे 
हैं। वाहर मे शरीर सुलगता है, परन्तु वह तो अन्दर आत्मा की 
शान्ति मे ठहरे हैं, उसमे ऐसे तल्लीन है कि शरीर के दाहक के प्रति 
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क्रोध का विकल्प भी नही ञ्राता । अरे, साथ के दूसरे भाईयों 

हो रहा है यह देखने को भी वृत्ति नही उठती, 22002 
शान्ति मे लीन होकर केवलज्ञान प्रकट करके मोक्ष पाते हैं। वाह ! 

देखो आत्मा की शक्ति | एक ही काल में शरीर जलता है और 
आत्मा स्थिर रहता है - इस प्रकार दोनो तत्वो की क्रिया अत्यन्त 
भिन्न-भिन्न है । 


देह और आत्मा का भेद-ज्ञान करके सम्यग्ज्ञान प्रकट करना 
चाहिए । ऐसा सम्यरज्ञान ही सच्चा विवेक है | देह और आत्मा एक 
है, भ्रथवा शुमराग जीव को ज्ञान का साधन है- ऐसी बुद्धि तो 
महान अ्विवेक है, उसमे आ्रात्मा का अहित है। भले बाहर मे अनेक 
भाँति का चहुँसुखी ज्ञान हो, परन्तु जिसे देह से भिन्न और राग से 
भिन्न आत्मा का भान नही, वह जीव परमार्थ मे अविवेकी है, उसके 
आत्मा का हित नहीं हो सकता । तथा किसी को भले बाहर का 
विशेष ज्ञान हो परन्तु अन्तर मे स्व-पर की भिन्‍नता के विवेक से 
जिसने आत्मा का सम्यण्ज्ञान प्राप्त किया है, वह महान विवेकी है । 
सम्यग्श्ञान ही सच्चा विवेक है और उसी मे आत्मा का हित है । 


भले बडा राजपाट हो परन्तु यदि आत्मा की सभाल न करे, 
अभक्ष्य भक्षण करे, तो ऐसे पापी जीव नरक मे जाते हैं, - वहाँ 
राजपाट का वेभव उसका क्‍या करेगा ? हजारो देव जिसकी सेवा 
करते थे ऐसे सुभौम चक्रवर्ती भी आत्मा को भूलकर विषय-कषाय 
में तीत्र लीनता के कारण नरक मे गए, वहाँ उनको कोई सहायरूप 
नही हुआ, तो अच्य जीव की कया बात ? आत्मा के अतिरिक्त अन्य 
सब तो अशरण है - ऐसा जानकर, उस राजपाट को छोडकर श्रन्तर 
में चैतन्य के शरण में जाकर अनेक जीवो ने आत्महित साधा है। 
भरत महाराज जैसे चक्रवर्ती छहखण्ड के राज्य मे किचितू भी सुख 
नही मानते थे, उससे भिन्न आ्रात्मा के सुख को जानते थे, इसलिए 
राजपाट छोडकर आत्मा मे लीन होकर मुक्त हो गए। इस प्रकार 
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ज्ञानी को बाहर मे राजपाट हो, तो भी मैं इन सबसे भिन्न श्रात्मा हूँ 
और मेरे भ्रात्मा मे मेरे अनन्त गुणों का साम्राज्य है- ऐसा भेद- 
ज्ञान उसको वतंता है। ज्ञानी का ज्ञान राजपाट को गात्मा से भिन्न 
जानकर उससे विरक्‍्त ही वर्तंता है । राग श्रौर राज्य दोनो से भिन्न 
पडा हुआ ज्ञान श्रात्मा के स्वभाव में एकत्वरूप हुथ्ा है, वह 
अतीन्द्रिय शान्ति सहित है । 


श्रहा ! इस सम्यरज्ञान की महिमा अपूर्व है, वही सदाकाल 
'जीव को शरणरूप है, शभ्रन्य कुछ भी जीव को आत्महित के लिए 
काम नही आता। मरणकाल मे हजारो नौकर-चाकर व स्त्री- 
'पुत्रादि उपस्थित हो, स्वर्ग मे बडे देव के पास अन्य हजारो देव सेवा 
मे खडे हो, परन्तु वे किसकी सेवा करते है ? शरीर की सेवा करते 
हैं, परन्तु अन्दर मे आत्मा तो अज्ञान के कारण मिथ्याभाव से दु खी 
'ही हो रहा है, उसमे दूसरा कोई क्‍या करे ? क्‍या नौकर-चाकर 
स्त्री-पुत्र, घन का पुज अथवा देवगरा-कोई भी इस आत्मा को 
अन्नान के दु ख से छुडाने मे समर्थ हैं? नही, इसी लिए हे जीव ! विचार 
तो कर कि जब यह वस्तुएँ आत्मा की शान्ति के लिए किसी काम की 
नहीं तो उनके अलावा अपनी वस्तु क्या है कि जो श्रपती शान्ति के 
लिए चाहे जिस समय भी काम आवे । ऐसा तो सम्यग्ज्ञान ही है, 
वह स्वय शान्ति रूप है, श्रर्थात्‌ जब देखो तब सदा शान्ति देता है, 
वह अपनी ही चीज है। है भाई ! ऐसे सम्यग्ज्ञान को लक्ष मे लेकर 
उसका तू उद्यम कर | थोडा सा उद्यम करके अटक मत जा, बल्कि 
उसे प्राप्त करके ही मान । 

अहो, मेरा तो एक मात्र ज्ञान ही है, ज्ञान वह मैं हू ज्ञान के 
अतिरिक्त मेरा कुछ भी नही है। ज्ञान उसे कहा जाय कि जिसमे 
राग का श्रश भी न हो। राग के किसी अश को ज्ञान अपने मे 
मिलाता नही, एक तरफ ज्ञान वह आत्मा, दूसरी तरफ राग और 
रागनका फल, वह सब ज्ञान से भिन्न, आत्मा से भिन्न है - ऐसे दो 
सआआ-करके भेद-ज्ञान करना सम्यग्ज्ञान का उपाय है। 
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शुभाशुभ राग, पुण्य-पाप या उसका फल - इनमे से कोई. भी 
आत्मरूप नही है, इसलिए ये आत्मा के हित में कार्यकारी नही हैं ।' 
इनसे पार अपना ज्ञान स्वरूप आत्मा ही अ्रपता निजरूप है, उसमे 
शुभाशुभ विकल्प नही है। ऐसा निजरूप ज्ञान ही आत्मा को सवत्र 
शान्ति दायक है । सम्यग्ज्ञान आत्मा की अपनी चीज है, वह भगवान 
आत्मा के स्वभाव में से हुआ है इसलिए आत्मा के साथ श्रचल 
रहता है। उसके साथ सम्यक्‌ श्रद्धा, शान्ति, सुख, वीतरागता आदि: 
अनन्त स्वभाव हैं, परन्तु राग या पुण्य ज्ञान मे समाविष्ट नहीं है,, 
वेतो ज्ञान से भिन्न हैं, परभाव हैं, और दूसरे क्षण मे आत्मा से 
भिन्न पड जाते हैं। आत्मा के साथ वे अ्रचल रहने वाले नही हैं, 
क्योंकि वे आत्मा का निजरूप नही हैं । 

ग्रे, चेतन्य वस्तु अन्दर अनन्तग्रुण सहित है, वही मेरा निज 
रूप है, मेरे चतन्‍य रूप मे शभ विकल्प का एक अश भी नहीं समा 
सकता, पुण्य मी आत्मा के हित मे काम नही आता - इस प्रकार है 
जीव ! तू शुभाशुभ राग से भी रहित ऐसे चैतन्यमय निज रूप को 
पहिचान । स्व-पर के विवेक में चेतन्‍्य तत्व राग से भी भिन्न 
जानने मे आया है | अहो ! ऐसा स्व-पर का भेद-ज्ञान प्रशसनीय 
है, सर्व सन्‍्तो ने भेद-ज्ञान की प्रशसा की है। कैसा भेदज्ञान ? कि 
जिस उपयोग में राग का एक अश भी न मिले, उपयोग राग से 
सर्वथा भिन्न होकर अन्तमु ख होकर उपयोग मे ही तनन्‍्मयपने ठहर 
जाए। ऐसा भेद-ज्ञान अत्यन्त प्रशसनीय है। इसके विना मात्र शुभराय' 
से आत्मा का हित बिलकुल नही होता । उसमे सन्तुप्ट होने से तोः 
तू मनुष्य भव हार जाएगा। श्रीमद्‌ राजचन्द्द ने कहा है - 


लक्ष्मी बढी श्रधिकार भी पर बढ़ गया क्या बोलिये । 
परिवार श्ौर कुंटुम्ब है क्या वृद्धि ? कुछ नहीं मानिये ।। 
ससार का बढ़ना श्ररे ! नर देह को यह हार है। 
नहीं एक क्षण तुभको श्रे ! इसका विवेक विचार है ।॥॥ 
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भाई लक्ष्मी आदि की ममता के आगे यदि तू शझ्लात्मा का 
हित साधना भूल जायगा तो ऐसे मनुष्य श्रवतार को तू हार जायगा 
इस लक्ष्मी आदि की वृद्धि मे कही आत्मा का सुख नही है। भरे | 
पुण्य की वृद्धि होता भी ससार ही है, इसमे भी श्रात्मा का सुख नहीं 
है। वापू | इस श्रवसर में तो ससार छेदकर आत्मा के सुख मिलने 
का उपाय कर, सम्यग्ज्ञान द्वारा आत्मा को पहिचानने का शीक्र 
उद्यम कर । आत्मा का भेद-नज्ञान रूपी जो सुपुत्र है वही आत्मा का 
कल्याण कर्त्तो है, बाहर का पुत्र कही श्रात्मा को शरणरूप नहीं 
होता। सयोग तो चलायमान है, वे चले जावेंगे, प्रात का सयोग 
सायकाल नही दिखता, प्रात काल मे जिसका राज्याशभिषेक होता 
हुआ देखा हो, सायकाल मे उसी की चिता जलती दिखाई देती है । 
यह सयोग कही श्रात्मा की चीज नही है । ज्ञान ही आत्मा का निज 
स्वरूप होने से आ्रात्मा के साथ अचल रहता है । 

शुभ राग भी चलायमान है, वह कही अचल नही - स्थिर 
तही - शरण नही - आत्मा का निज रूप नही । राग से भिन्न आ्रात्मा 
के ध्यान से परिणमित ज्ञान ही अचल है, वह आत्मा का निज रूप 
होने से इस लोक मे और पर लोक मे भी ज्यो का त्यो टिका रहेगा । 
आत्मा ही स्वय अ्रपने स्वभाव से वैसे ज्ञान रूप हुआ है, वह उससे कंसे 
छूटे ? वह ज्ञान सदा आत्मा के साथ अभेद रहता हुआ आत्मा को 
परम सुख देगा । अत हे जीव ! तू सम्यजज्ञान प्रकट कर । सर्वप्रकार 
के उद्यम से बारम्बार भेदज्ञान के श्रभ्यास से अन्तर्मुख होकर तू 
ज्ञानस्वरूप आत्मा का श्रनुभव कर । 


श्रहो ! यह भेद-ज्ञान निरन्तर भाने योग्य है, क्योकि सिद्धि 
का कारण यह भेद-ज्ञान ही है।जो कोई जीव मोक्ष पाते हैंवे 
भेद-ज्ञान से ही पाते हैं | मेरा आत्मा तो ज्ञान स्वरूप है, ज्ञान स्वरूप 
से भिन्न जो कुछ भी शुभाशुभ राग भ्रथवा घन- कुटुम्व इत्यादि सयोग 
है, वह मैं नही हूं - ऐसे भेद-ज्ञान से आत्मा का अनुभव करके सभी 
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जोव सिद्ध हुए हैं, और ऐसे भेद-ज्ञान बिना कोई जीव सिद्ध नही 
हो सकता । भ्रतः भेद-ज्ञान ही मुक्ति का उपाय है । 


प बनारसीदास ने लिखा है - 
भेव-ज्ञान सव॒र जिन पायो, ते चेतन शिव रूप गहायो । 
भेद-ज्ञान जिनके घट नाहीं, ते जड़ जीव बंधे जगर्माही ॥। 


ऐसा भेद-ज्ञान श्रात्मा से अभिन्न है और मोक्ष का कारण है, 
इसलिए मुमुक्षुओ को भेद-ज्ञान की भावना सदा कर्तव्य है। आत्मा 
के ज्ञान बिना बाहर के जानपने को भेद-ज्ञान नहीं कहते, वह तो 
अज्ञान अथवा कुज्ञान है। अरे ! जो अपने आत्मा को पर से भिन्न 
न करे उसे सच्चा ज्ञान कौन कहे ? पर से भिन्न श्रपने आत्मा का 
ज्ञान, यही सच्चा भेद-ज्ञान है, निज स्वरूप मे एकता करके रागादि 
से भिन्न पडना ही सुज्ञान है । ऐसे भेद-ज्ञानवत सुज्ञानी जीव ही मुक्ति- 
पुरी के पथिक हैं। जिनको ऐसा भेद-ज्ञान नही, देह मे और राग में 
एकत्व बुद्धि से जिनका ज्ञान अज्ञानरूप परिणमित हो रहा है, ऐसे जीव 
शुभ-अ्रशुभ कर्म को बाँधकर ससार मे ही भटकते हैं। इसलिए कहते 
हैं कि हे भाई ! है आत्महित के अभिलाषी ! करोडो उपायो से भी 
तू ऐसा भेद-ज्ञान कर। अपने हित का यह उत्तम कार्ये सर्वप्रथम 
करने योग्य है । 
आत्मा मे उतरकर जिसने सच्चा भेद-ज्ञान प्रकट किया 
अर्थात्‌ जिसने स्वानुभव से आत्मा का निर्णाय किया, सयोगों के 
फिरने पर भी उसके निर्णय मे फेरफार नहीं होता | सच्चा निर्णय 
ऐसा नही होता कि आत्मा धर्म-स्थान मे अथवा ज्ञानी के पास हो तब 
तो बना रहे और वहाँ से हटने पर छूट जाय । सच्चा निर्णय 
तो ऐसा होता है कि आत्मा जहाँ भी जाय वहाँ साथ ही रहे, किसी 
भी सयोग मे नही छूटे, क्योकि वह निर्णय सयोग के आधार से नहीं 
हुआ है किन्तु आत्मा के स्वभाव में से आया है। ज्ञानी को जो भेंद- 
“एन हुआ है वह सदा सर्वे प्रसग्रो मे रहेगा, उसने आत्मा को आत्मा 
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जाना है, वह कभी नही छूटेगा, और पर को पररूप जाना हे 
उसमे कभी आत्मभाव नही होगा । कहा भी है कि - 


निजरूप को छोडे नहीं, परभाव को भी ्नाह ग्रहे । 
में जानता भ्ररु देखता सब, ज्ञानी यह चिन्तन करे ॥। 


आहा ! जिसे ऐसा भेद-ज्ञान हुआ वह तो आत्मा रूप हो गया 
अब वह कंसे छूटे ? वह तो आत्मा का निज स्वरूप है। है भाई 
वृ उष्य-पाप रहित अ्रपने चैतन्य स्वरूप का लक्ष कर। तुर्भे तेरा 
अचल स्वरूप कोई परम अद्भुत दिखाई पडेगा, और तेरे झात्मा मे 
से तुझे मुक्ति सुख का स्वाद आवेगा - ऐसे भेद-ज्ञान वाला जीव 
प्रशसनीय है ।घन बहुत हो श्रथवा शास्त्र ज्ञान विशेष हो गया 
हो, इससे कही जीव प्रशसनीय नही है, किन्तु जिसे श्रतीन्द्रिय ज्ञान 
से चेतन्य तत्व की अनुभुति हुई हो वह जीव तीन लोक मे प्रशसनीय 
है। उसकी प्रशसा सभी करते हैं, श्री कुन्दकुन्दाचार्य देव 
भी उसकी प्रशसा करते हुए कहते हैं - 

वह धन्य है कृतक्ृत्य है, श्रवीर श्ररु पडित है । 

सम्यकत्व सिद्धिकर भ्रहो स्वप्न मे भी निर्दोष है ॥। 


आत्मा के अनुभवरूप भेद-ज्ञान का साधन भी आत्मा से भिन्न 
नही है, भ्रात्मा से अभिन्न ऐसा ज्ञान ही चैतन्य स्वभाव मे घुसकर 
आत्मा को परभावो से रहित भ्रहण कर लेता है, और परमसुख का 
अनुभव करता है। आत्मा चैतन्य वस्तु है, असख्य प्रदेशों का पिण्ड- 
है, ज्ञानसुख आ्रादि अनन्त स्वभाव उसमे भरे हैं। जैसे चन्दन मे 
सर्वत्र गन्ध है, वैसे ही चैतन्य मे स्वेत्र ज्ञान श्ौर आनन्द है, मुभमे 
देह नही, राग नही, मैं अ्रपने अनन्त भावो से भरी एक चैतत्य वस्तु 
हूँ - इस प्रकार स्वसन्मुख होकर जो सम्यग्शञान हुआ वह अन्दर के 


चेतन्य समुद्र मे से उछला है, चेतन्य के अनन्त गुणो के रस को साथ 
लेकर प्रकट हुआ है। है 
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भेद-ज्ञान आनन्द सहित प्रकट होता है। जैसे शक्कर की 
मिठास ख्याल मे आ्राती है, वैसे ही चंतन्य के आनन्द की अलौकिक 
अ्रतीन्द्रिय मिठास का स्वाद भेद-नज्ञानी को आता है। शुभ विकल्प 
में श्राकुलता है, उसके स्वाद से भिन्न परम निराकुल शान्तरस आत्मा 
में है, उसके लिए समस्त ससार के वाह्य भावो का रस छुटकर अन्दर 
आत्मा का रस आना चाहिए, श्रत्यन्त प्रेम से उसमे परिणाम लगाना 
चाहिए । आत्मा अरूपी होने पर भी सत्‌ वस्तु है, उसका साक्षात्‌ 
स्वाद घर्मी को स्वानुभव मे आता है। अरूपी होने के कारण अनुभव 
में न आता हो - ऐसा नही है, आत्मा ज्ञान से अनुभव मे आने योग्य है, 
परन्तु उसके लिए अन्दर मे विशेष अभ्यास करना चाहिए। 


“करोड़ो उपायो से भी सम्यरज्ञान कर” - ऐसा कहा, परच्तु 
“करोडो उपायो से भी तू शुभ राग कर”-ऐसा नही कहा, क्योकि 
सुख का कारण राग है ही नही, सम्यग्लान ही सुख का कारण है। 
ञत विकल्प से भिन्न करके आत्मा का अभ्यास करना योग्य है। 
सम्यग्दर्शन के बाद भी जो ब्रतादि के विकल्प आवे उनसे भी ज्ञान 
की भिन्नता का श्रम्यास करना । भाई | अपने हित के लिए तू दुनिया 
की दरकार छोड और सर्वे उपाय से आत्म ज्ञान का उद्यम कर | 
भले करोडो बाघाये बाहर मे आवे, निन्‍्दा हो, रोग हो, निर्धनता हो, 
तथापि तू अच्तर मे आत्मा के अनुभव का उद्यम कर। मरकर 
के भी श्रर्थात्‌ यह मरण जंसी प्रतिकूलता आ पडे तो भी तू आत्मा 
में उतरकर सम्यरदर्शन कर । 


यह अन्तर की अपूर्व वीतरागी किया है। घर्म मे यह मूल 
चीज है, इसके बिना शुभ का कोई मूल्य नही । जगत को शरीर और 
राग की क्रिया दिखाई पडती है, किन्तु घर्मी के अन्तर मे होने वाली 
चैतन्य की श्रद्धा-ज्ञान की वीतरागी क्रिया दिखाई नही पडती, उसे 
'पहिचान ले तो निहाल हो जाय । यहाँ करोडो उपाय से ज्ञान करते 
'को कहा है, सो कही भिन्न-भिन्न करोडो उपाय नही है, उपाय वो 
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एक ही है, परन्तु करोडो प्रकार की प्रतिकुलताओ के बीच में भी 
अपने श्रात्मा को पहिचान कर उसका अनुभव करना, भेद-ज्ञान 
करता - यही एक मात्र कत्तंव्य है । 


जिसके अन्तर मे सच्ची ज्ञान कला जगी उस जीव को ससार 
के प्रति सहज वैराग्य हो जाता है, विषय कषायो मे उसे स्वप्त मे भी 
सुख या मिठास नही लगतो । वह भले गृहस्थाश्रम मे हो, पुण्य-पाप 
के भाव होते हो, तथापि ज्ञान बल से झ्ात्मा को पुण्य पाप से भिन्न 
ज्ञान रूप अनुभव करता है । पर के साथ उसका कोई सम्बन्ध नही है 
उसकी ज्ञान परिणति पर से और राग से अत्यन्त निर्लेप रहती 
है | भगवान आत्मा के आनन्द अमृत के पास विषयकपाय उसे विष 
समान लगते हैं । भरतचक्रवर्ती, रामचन्द्रजी आदि सम्यब्दृष्टि थे, 
उनके अतरग मे ऐसी ही दशा थी । इन्द्र जैसे जिनके मित्र, छियानवे 
हजार जिनकी रानियाँ, छह खण्ड का जिसके पास राज्य, तीर्थकर 
जिनके पिता, और नवनिधान जिनके घर मे, तथापि वे भरत चकवर्ती 
जानते थे कि हमारा कुछ भी नही है, ये सब हमसे भिन्न है, उनमे 
हम कदापि नही हैं। भेद-विज्ञान की कला से वे अन्दर मे चेतन्य 
के आनन्द का स्वाद लेते थे। ऐसा ज्ञान, वह आत्मा का स्वरूप 


है, एक बार प्रकट करने के बाद वह भेद-ज्ञान को धारा आगे 
चढकर अक्षय केवलज्ञान प्राप्त करती है । 


इसलिए कहते हैं कि जगत मे जिस किसी जीव को आत्मा का 
सुख चाहिए वह जीव अन्तर मे करोडो उपाय करके स्व-पर भेद-ज्ञान 
करके सम्यग्ज्ञान प्रकट करे। करोडो उपाय ते श्र्थात्‌ अन्दर के 
महान अपूर्व उद्यम से सम्यग्ज्ञान प्रकट करना चाहिए। 


तीनो काल मे ऐसा सम्यग्ज्ञान ही मोक्ष का उपाय है, उसी से 
विषयो की इच्छा रूप भयकर दावानल बुभती है और अतीन्‍्द्रिय 
शान्ति प्राप्त होती है - यह बात अगले छुन्द मे कहेगे । 


घ० ] [ वीतराग-विज्ञान भाग-दे 


मोक्ष का एकमात्र उपाय भेद-ज्ञान 


सम्पम्जान ही जीव को परम सुख का कारण है, यही जन्म 
मरण का रोग मिटाने वाला अमृत है, उसके बिना ससार में सुख का 
कोई कारण नहों है। इसलिए करोडो उपायो से भी ऐसा सम्बरन्ञान 
प्रकट करो - इस प्रकार सम्यस्ज़ान प्रव॒ट करने की प्रेरणा करके भ्रव 
सम्यग्नान को विशेप महिमा समभाते हुए कहते है :- 


जे पूरव शिव गए जाहिं श्ररु श्रागे जंहैं । 
सो सब महिमा ज्ञानतनो मुनिनाथ कहै है ॥। 
विषयचाह दव दाह जगतजन श्ररनि दसावे । 
तास उपाय न श्रान ज्ञान घनघान बुभझाव ॥॥८।॥। 


जो प्रनन्‍्त जीव पहले मोक्ष गए है, भ्रव जा रहे है और 
भविष्य में जावेगे, वह सब सम्यस्क्षान की ही महिमा है - ऐसा 
मुनिनाथ कहते हे । जिस प्रकार आग अरनि के जगल को जला देती 
है, उसी प्रकार विपयो की चाहना रुपी भयकर दावानल ससारी जीवो 
को जला रही है, उसको यह ज्ञानरूपी मेघ धारा ही बुकझाकर शान्त 
करती है, ज्ञान के अलावा उसका उपाय गनन्‍्य कोई नही है । 


श्रात्मा के सच्चे ज्ञान से चैतन्य सुख का श्रनुभव जहाँ तक न 
हो वहाँ तक शुभ या झशुभ पर-विषयो मे सुख बुद्धि रहती है, अर्थात्‌ 
विपयो की चाहना की ज्वाला मे जीव जला ही करता है, दुखी 
होता ही रहता है । जिसने स्व-पर को भिन्‍तता जानकर चंतन्य समुद्र 
की अगाघ शान्ति अपने मे देखी, उसने विषयो से भिन्न सुख अपने 
मे देखा, उसी समय उसे अपूर्व चेतन्यरस की धारा से विषयो की 
चाह छूट जाती है। सम्यग्नान होने पर श्रात्मा के अतिरिक्त अच्य 
सभी मे से सुखबुद्धि हट जाती है। कविवर वनारसीदासजी ने 
नाटक समयसार मे लिखा है - 


छहढाला प्रवचन, चौथी ढाल ] [ ४१ 


ज्ञानकला जिनके घट जागी, ते जग मांहि सहज वेरागी । 
ज्ञानी सगन विषयसुख माँही, यह विपरीत सभव नाहों ।। 


तीनोकाल भेद-न्नान से चंतन्‍्य सुख का अनुभव कर-करके 
ही जीव मोक्ष मे जाते हैं। पर से भिन्न चैतन्य तत्व की लगन लगाकर 
जिसने सम्यग्ज्ञान ज्योति प्रकट की उसी जीव ने मोक्ष सुख पाया 
वे ही पाते हैं और पावेंगे। विदेह क्षेत्र मे या भरत मे, चौथेकाल मे 
या पचमकाल मे, जिस किसी जीव ने मोक्ष पाया, जो पाता है और 
पावेगा वह ज्ञान के सेवन से ही समझना । समयसार की टीका मे 
मुनिनाथ श्री भ्रमृतचन्द्र स्वामी कह्ते है - 

भेदविज्ञानतः सिद्धा: सिद्धा ये किल केचन । 

अ्रस्यवाभावतो बद्धा बद्धा ये किल केचन ॥॥ 

सम्यग्दर्शन कहो, भेद-ज्ञान कहो, ज्ञान की श्राराघना कहो, 
वही मोक्ष का उपाय है । मुनियो के नाथ ऐसा कहते हैं कि ज्ञान की 
आराधना से ही मोक्ष प्राप्त होता है। आत्मा श्रपने ज्ञान की 
श्रनुभूति रूप से परिणमे, वही मोक्ष का हेतु है। इसमे सम्यर्दर्शन- 
ज्ञान-चा रित्र तीनो समा जाते है । सम्यग्दशन-ज्ञान-चा रित्र, ये तीनो 
ज्ञानमय हैं, राग रहित है, उनमे राग का कोई भ्रश नही समाता 
राग से खिसककर चंतन्यभाव मे वसना7ःही मोक्ष का पथ है । 


सम्पूर्ण मोक्षमार्ग ज्ञानमय है। ज्ञान की श्रद्धा, ज्ञान का 
ज्ञान, और ज्ञान का ही आचरण, इस प्रकार ज्ञान की अनुभूति मे 
मोक्षमार्ग समाविष्ट है। ज्ञान के अनुभव से भिन्न कोई मोक्ष का 
कारण नही है। 

अहो ! ज्ञान की महिमा तो देखो । ज्ञान भ्रर्थात्‌ सम्पूर्ण भात्मा 
उसको पहिचानने पर सम्यग्ज्ञान हुआ और मोक्षमार्ग खुला, मुनियो 
ने उसको मोक्षमार्ग मे स्वीकार किया । मुनियो के नाथ ऐसे अरहत 
भगवन्तों ने, तथा गणधरादि महान मुनियो ने भेद-ज्ञान को ही 


८२ | [ वंप्तराग-विशञान भाग-४ 


मोक्ष का कारण जानकर उसकी प्रशसा की है। ऐसे मोक्षमार्ग को 
पहिचान कर जो भेद-ज्ञान प्रकट करे उसी ने अ्रहन्तो की और 
मुनियों की आज्ञा स्वीकार की है। जो इसके विरुद्द अन्य रीति से 
मोक्षमार्ग माने, शरीर की क्रिया को भ्रथवा शुभराग को मोक्ष का 
कारण माने, उसने वीतराग मरहन्तो की आाज्ञा नही मानी । 


बापू ! मोक्षमार्ग मे हम शुभ राग की प्रशसा नही करते, हम 
तो वीतरागी ज्ञान की ही प्रणसा करते है| चौथे गुणास्थान मे जो 
सम्यग्ज्ञान है वह भी राग से भिन्न होने के कारण वीतरागी ही है, 
ऐसे सम्यग्जान की महिमा तो जाने नही, और बाहर मे शुभ राग 
की महिमा करके उसमे एकाकार रहे तो उस जीव ने भगवान 
श्ररहन्त के मार्ग को नही जाना, मुनियों को नही पहिचाना और वह 
मुक्ति मार्ग से भो परिचित नहीं हुआ, भाई ! मुक्ति का मार्ग तो 
अन्दर चेतन्य के स्वभाव में से आता है, राग मे से नही आता । 


आत्मा के सच्चे ज्ञान विना राग की मिठास नही छूटती और 
विपयो की चाह रूपी श्राग नही बुभती जहाँ चेतन्य की शान्ति तप 
मेघ जल नही, वहाँ विपयो मे जलते हुए जीवो की झ्राग कहाँ से 
बुभेगी ? वापू आत्मा को भूलकर तू ससार मे राग की भट्टी मे जल 
रहा है। आगे कहेगे - यह राग श्राग दहै सदा, ताते समाम्ृत सेइए । 


शभ या अशुभ राग तो आग है, उसमे तू सदा जल रहा है, 
इसलिए ज्ञानरूपी अमृत का सिचन करके उस आग को शान्‍्त कर, 
अन्य किसी उपाय से वह आग नही बुर सकती । ज्ञान से अन्तर मे 
उतरकर चेतन्य की शान्ति के समूद्र मे इवको मारे तो वाह्म 
विपयो की चाह मिट जायेगी झौर तुझे परम शान्ति का वेदन होगा 
चैतन्य स्वरूपी आत्मा महा शान्ति का सागर है, उसके शान्त रस 
के सिंचन से विषयों की झाग बुर जायेगी और चेतन्य की परम 
शान्ति अनुभव मे श्रायेगी । 


खछह॒ढाला प्रवचन, चौथी दाल ] [ ८5३ 


यहाँ आत्मा के सम्यग्शान की महिमा बतलाकर उसकी 
आराधना करने को कहा है | कौन कहते है ” मुनियों के नाथ कहते 
हैं, अर्थात्‌ जिनेन्द्रदेव और गणधरदेव इस सम्यग्शान की महिमा कहते 
हैं । हे भव्य जीवो ! भेद-ज्ञान से ही कल्याण सघता है, इसलिए तुम 
करोडो उपायो से भी आत्मा को जानकर सम्यस्ज्ञान प्रकट करो । 


छह मास आठ समय मे ६०८ जीव अनादि काल से मोक्ष जा 
रहे है और सदा ही जाते रहेंगे । उन सबने क्या करके मोक्ष पाया ? 
कि आत्मा के ज्ञान से ही मोक्ष पाया, और भविष्य मे भी इसी प्रकार 
मोक्ष पावेगे । श्रीमद्‌ राजचन्द्र ने कहा है - 


“एक होय त्रणकाल से प्रमारथ का पंथ” 


सम्यग्ज्ञाग की कोई अपार महिमा है, क्योकि वह जीव को 
मोक्ष प्राप्त करवाता है। राग मे ऐसी शक्ति नही कि जीव को मोक्ष 
प्राप्त करावे । अनन्त वार मुनित्रत पालने का शुभ राग किया, किन्तु 
उससे मुक्ति तो नही मिली । मुक्ति का उपाय शुभ-अ्रशुभ दोनो से 
रहित, आत्मा के अनुभवरूप ज्ञान ही है। इस ज्ञान की महिमा 
अचिन्त्य है। चेतन्य स्वभाव का अपार सामर्थ्य है, विभाव उससे 
विपरीत है, और पर-द्रव्य उससे पृथक है - इस प्रकार विवेक करके 
स्व-पर को भिन्न जानना, इसी प्रकार विभावी से चेतन्य स्वभाव की 
भिन्नता जानना, और चेतन्य स्वभाव के महान सामथ्य को जानकर 
उसके सन्मुख होना । इस उपाय के द्वारा सम्यरज्ञान करने से जीव 
को मोक्ष प्राप्त होता है। मुनिनाथ कहते है कि अरे भैया ! अ्रनन्त 
सिद्ध भगवन्तो ने जिस पथ से सिद्धि प्राप्त की, उन्ही भगवसच्तों के 
पथ में तुके आना हो तो तू भेद-ज्ञान का अभ्यास कर, क्योकि सभी 
भगवन्तो ने ऐसे भेद-ज्ञान से ही मुक्ति पाई है। सीमन्धरादि भगवन्त 
भी ऐसे ही भेद-ज्ञान से वर्तमान मे मुक्त हो रहे हैं, और वैसे ही मार्ग 
का उपदेश दे रहे है । 


सो ] [ बोतराग-विज्ञान भाग-रे 


सभी तीर्थंकर भगवन्तों ने एक ही प्रकार से मोक्षमार्ग की 
उपासना की है शौर एक ही प्रकार का उपदेश दिया है, क्योंकि 
मोक्ष के लिए दूसरे मार्ग का अभाव है। 

ग्रे | आत्मा की महिमा जिसके ज्ञान मे न आवे, श्र राग 
की महिमा झावे, वह जीव वीतरागी मोक्ष मार्ग को कैसे साघ सकता 
है ? श्रात्मा के असीम चैतन्य स्वभाव के सामने रागादि विभावो की 
कोई महिमा नही, वे तो चेतन्य स्वभाव से विपरीत है, चतन्य भाव 
में राग भाव की तो नास्ति है। स्वभाव का निर्णाय किये बिना सम्यक्‌ 
जान नही हो सकता, सम्यग्ज्ञान विना मोक्षमार्ग नही होता, श्रौर विषय- 
कपषायरूप अग्नि नही बुभती | इस प्रकार सम्यग्ज्ञान मोक्ष का कारण 
है । सम्यरज्ञान को मोक्ष का कारण कहने पर उसके साथ सम्यग्दशंन 
ओर सम्यक्चारित्र भो ग्रा जाता है - ऐसा समझना चाहिए । 


स्वयभूरमण समुद्र मे असरूय पशु भी ऐसे श्रात्मा का अ्रनुभव 
करके मोक्षमार्गी होकर ग्राज भी विचरण कर रहे है । हम पुण्य-पाप 
सेपार चैतन्य स्वभावी हैं, यह शरीर हमारा नही, मात्र शान्त चैतन्य 
रस ही हम है -इस प्रकार स्वभाव रस का वेदन उन पशुओ को वर्तंता 
है । हे भव्य ! ऐसा मनुष्य अवतार पाकर तू भी मोक्ष के लिए 
आत्मा का सम्यग्ज्ञान कर । यह तेरे से हो रकता है । पशु पर्याय मे 
जीवो ने जो कार्य किया वह मनुष्य पर्याय मे तुकसे क्यो नही हो सकता ” 
क्या आत्मा पशु या मनुष्य है? श्रात्मा तो सभी चैतन्य स्वरूपी 
भगवान जैसे है। जो कार्य भगवान ने किया वह क्‍या तुभसे नहीं 
हो सकता ? क्यो नहीं हो सकता, अवश्य हो सकता है, अत 


उत्साह पूवंक वह कार्ये कर । 
में ज्ञानानन्दस्वरूप आत्मा हूँ, रागादि विकारी भाव चैतन्य से 


भिन्न है, शरीरादि जड अत्यन्त भिन्न हैं- ऐसा जिसको भान नही, और 
मै मनुष्य हूँ - इत्यादि प्रकार से जो अ्रपने को शरीररूप - जडरूप 
मानता है, ऐसे जड बुद्धि वाले को मोक्षमार्ग का ज्ञान कहाँ से होगा ” 
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वह तो कम से वेघता है। जिस समय राग होता है उस समय उससे 
भिन्न चैतन्यवस्तु को ही ज्ञानी निजरूप से अनुभव करता है, इसलिए 
उसी को राग के भ्रभावरूप सवर है और उसी को मोक्षमाग्ग है । 


अरे भाई | पुण्य और पाप दोनो चेतन्य से भिन्न है, अत 
पुण्य-पाप के फल मे हर्ष-विषाद मत करो - ऐसा अगले छन्द मे 
कहेंगे । पुण्य के फल मे हर करके प्रफुल्लित मत हो जाओो, और 
पाप के फल मे विषाद करके मुरभा मत जाश्रो | चैतन्य को तो 
पुण्य-पाप दोनो से भिन्न जानकर समभावरूप रहो । मुनिवर कहते 
हैं कि पुण्य-पाप मुक्ति का उपाय नहों है, पुण्य-पाप से भिन्न ऐसा 
सम्यग्नान ही मुक्ति का उपाय है, उसे करोडो उपाय करके अन्तर 
मे प्रकट करो । 


सम्यग्शान समान महिमावन्त वस्तु जगत मे श्रन्य है ही 
नही । “ज्ञान समान न झान जगत मे सुख को कारण” । जीव को 
ज्ञान जैसा सुखदायक जगत मे अन्य कोई नही है । अरे | तेरा ज्ञान 
परमसुख की प्राप्ति कराने वाला शौर दु ख-दावानल को वुभाने 
वाला है, उसकी परम महिमा लाकर, तू आत्मा मे एकाग्रता करके 
वह ज्ञान प्रकट कर, ज्ञान को राग मे एकाग्र मत कर। अन्तर मे 
ज्ञान और राग की भिन्नता का भावभासन करके ज्ञान का स्वाद 
ले | भिन्नता का भावभासन हुए बिना अर्थात्‌ ज्ञान का स्वाद आए 
बिना अकेला शास्त्र-पठन आ॥रादि बाह्य प्रयत्त किस काम का ? मैं 
चेतन्यतत्व हूँ, और राग से मेरा तत्व भिन्न जाति का है -ऐसा अन्तर 
में वेदन करें तब शास्त्र के भावों का सच्चा भासन होता है, श्र 
सम्यग्ज्ञान होता है । 

ऐसा सम्यग्ज्ञान होने पर आत्मा में चेतन्य के शान्त रस की 
ऐसी मेघवषी होगी कि भ्रनादि के विषय-कषाय की भयकर आग 
क्षणमात्र मे वुझ जाएगी । ज्ञान होते ही कषायो से आत्मा भिन्न पड 
गया और चैतन्य के परम शान्त रस मे मग्त हो गया । पश्चात्‌ जो 
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अल्प राग रह गया वह तो ज्ञान से भिन्नपने ही रहा है - एकपने 
नहीं रहा | कपाय के किसी श्रश को घर्मी जीव अपने जान में नही 
मिलाता । ऐसा श्रपुर्वज्ञान परम महिमावन्त है - ऐसा मुनिनाथ 
भगवान ने कहा है । 

जैसे शीतल वर्फ और उष्ण अग्नि, इन दोनों का स्पर्श भिन्न- 
भिन्न जाति का है, वैसे ही शान्त रसरूप ज्ञान और आ्राकुलतारूप 
राग, इन दोनो का स्वाद अत्यन्त भिन्न जाति का है, और उस ज्ञान 
के द्वारा पहिचाना जाता है। राग से भिन्न जो शुभाशुभ इन्द्रिय 
विषय [स्त्री श्रादि अशुभ और समवशरणादि शुभ] है, उनमे मेरे सुख 
का भझश भी नहीं है, उनमे परम सुख मानना मिथ्यत्व है। जहाँ 
सुख भरा है ऐसे स्व-विषय को भूलकर, परविषय मे सुखवुद्धि के 
कारण मिथ्यारष्टि जीव विपय-कषाय की भयकर आग मे निरन्तर 
जल रहा है, दु खी हो रहा है। हे जीव अपने को दु.ख से बचाने 
के लिए तू शीघ्र ही विषयो से भिन्न अपने चंतन्यामृत के समुद्र 
को देख | तेरा सगा भाई या वहिन अग्नि मे जलती हो तो उसे 
बचाने के लिए सभी काम एक तरफ छोडकर कितनी शी घ्रता करता 
है ” तो यहाँ सगे से सगा ऐसा अपना आत्मा भयकर भवदु ख को 
अग्नि मे जल रहा है। है जीव ! उसे बचाने के लिए तू अत्यन्त 
शीघ्रता कर शौर सम्यग्ज्ञान कर । 


सम्यग्ज्ञान होने पर शान्तरस के वेदन से तेरा ज्ञान विपयो से 
विरक्त हो जावेगा । बाहर के विषयो मे, शरीर इन्द्रियादि मे, कही 
स्वप्त मे भी मेरे आनन्द की गन्ध भी नही है, और मेरे आत्मा मे 
कोई अ्रचिन्त्य विषयातीत सुख है, आनन्द का अ्रगाध सागर मेरे मे 
भरा है - इस प्रकार सम्यग्ज्ञान से स्व-पर का भेद जानने पर आत्मा 
सब विषयो से विरक्त हो जाता है, और मात्र आत्मा मे ही सुखबुद्धि 
होने से उसमे ज्ञान एकाग्र ही जाता है । फिर भला उस ज्ञान में 
अशान्ति कंसे रहे ? इस प्रकार सम्यग्जञान ही ससार के भयकर 
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दावानल से बचाने का एकमात्र उपाय है। इसलिएं ऐसे सम्यस्शान 
की मुनिवरो ने भी बहुंत प्रशसा की है । इसलिए सुख के अर्थ तू 
अवश्य उसका सेवन कर । 


जो जीव शरीर के स्पर्श मे, मिप्ट रस मे, सुगन्ध मे, रूप में, 
शव्दादि किन्‍्ही भी वाह्य विपयो मे, राग मे, पुण्य मे अथवा पुण्य के 
फल मे किचित्‌ मात्र भी सुख मानता है, वह जीव अपने को विषयाग्नि 
मे जलाता है। अरे | दुख की आग मे कूद कर भी यह ज्ञानी 
अपने को सुखी मानता है । इच्छा और विषय रहित मेरी चैतन्यवस्तु 
स्वय ही सुखस्वरूप है - ऐसा भान करके सम्यग्शानरूपी मेघ घारा से 
धर्मी जीव विषय-चाह की भयकर अग्नि को वुभा देता है। आ्रात्मा 
के सम्यस्ज्ञान बिना, जीव द्रव्यलिंगी साधु होकर भी राग की रुचि के 
कारण विषय्ेच्छा की अ्रग्नि मे ही जलता रहता है, उसे बाहर मे 
भले ही विषयों की सामग्री का सयोग न हो, तथापि वह जीव 
विषयो से छूटा है - ऐसा ज्ञानी तो नही कहते, क्योकि उसे विषय 
सामग्री के कारणरूप शुभराग के वेदन मे तो मिठास पडी है, उस 
शुभराग के फल मे तो वाह्य विषय सामग्री ही मिलेगी, उसके फल 
में चेतन्‍न्यसुख कदापि नही भिलेगा । 


इस प्रकार अ्ज्ञानी के हृदय मे विषय-दाह सुलगती है, जबकि 
ज्ञानी चौथे गुणास्थानवर्ती श्रत्न॒ती हो तो भी सम्यस्ज्ञान की धारा से 
उसने विपय-चाहरूपी दावानल को बुझा दिया है। राग मे या उसके 
फल में उसे किचित्‌ भी मिठास नही है, इसलिए वाह्म में राजपाट 
की सामग्री के बीच में बैठे होने पर भी अन्तर में उस जीव का ज्ञान 
वास्तव में विषयो से विरक्त ही है । 


अहा देखो तो सही सम्यग्जञान की महिमा ! सम्यग्ज्ञान 
हाने पर चेतन्य मे शीतल शान्ति के फव्वारे उछलते है और उनके 
हारा विपय कषाय की अग्नि बुक जाती है। सम्यग्ज्ञान बिना अन्य 
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किसी उपाय से जीव के विपय-क्रषाय मिट्ते नही है। इसलिए ह 
जीव | तू शीघ्र ही सम्यग्ज्ञान का सेवन कर - ऐसा सन्तों का 
उपदेश है । 


भरे भगवान | तुझे ससार के अन्य कामों का तो अवसर 
मिलता है किन्तु आत्मा के हित के लिए अवसर नहीं मिलता। 
इससे समझना चाहिए कि तुझे आत्मा का हित प्रिय नही है। तुमे 
जितना पर का रस है उतना आत्मा का नही है। यदि वास्तव मे 
तुझे आत्मा का रस हो तो श्रन्य हजारो का काम छोडकर भी ञ्रात्मा 
के ज्ञान के लिए उद्यम करे । दूसरे काम का रस छोडकर आत्मा की 
पहिचान के लिए करोडो उद्यम करके भी तू सम्यग्जान कर। भाई, 
इस समय तुभे उत्तम योग मिला है, ऐसा सुयोग फिर मिलना कठिन 
है । श्रत तू इस अवसर मे “आपो लख लीजे” अर्थात्‌ आत्मा को 
अवश्य ही पहिचान ले, उसमे आलस्य मत कर। क्योकि “यह नर- 
भव फिर मिलन कठिन है जो सम्यक नहिं होवे” ऐसा तीसरी ढाल में 
कह चुके हैं । 

आ्रात्मा के अज्ञान से चतुर्गति मे भ्रमण करते हुए जीव ने 
सबसे अधिक भव तो तियंचगति मे बताये है, तदुपरान्त स्वर्ग-नरक 
ओऔर मनुष्य के भी अनन्त श्रवतार किये है। उनमे मनुष्य की अपेक्षा 
नरक के अवतार असख्यगुने तथा नरक की अपेक्षा स्वर्गे के अवतार 
असख्यगुने किये है। असख्य अवतार स्वर्ग और नरक के करे तव 
मनुष्य का एक अवतार मिले - ऐसी मनुष्य अवतार की दुलंभता है । 
ऐसे दुर्लभ मनुष्य अ्रवतार में भी जैन धर्म का वीतरागी उपदेश सुनने 
को मिलना श्रत्यन्त दुलंभ है । ऐसा मनुष्य अवतार और वीतरागी 
जैन घ॒र्म का उपदेश तुझे श्राज महाभाग्य से मिला हैँ, तो अब तू 
शीघ्र जाग, चेतकर सावघान हो, और आत्मा की पहचान करके 
सम्यस्ज्ञान प्रकट करके अपने भव-दु ख का अन्त कर ) 

ज्ञानी की चेतना परिसति रोगादि से और विषयो से सहज 
विरक्त है। चंतन्यसुख मे जो परिणति मरन हुईं वह अब राग मे 
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अथवा बाह्य विषयो मे मग्न कैसे होगी ? अज्ञानी को शुभराग के 
समय राग से भिन्न चैतन्यसुख की तो खबर नहीं है, श्रर्थात्‌ राग में 
ही उसका ज्ञान लीन वतंता है। ज्ञानी को कदाचित्‌ अ्रशुभ राग हो 
फिर भी ज्ञान में उस राग की पकड नहीं है, उस समय उसका ज्ञान 
राग से श्रत्यन्त भिन्न ही वर्तता है। राग को तो वह उपसर्ग जैसा 
मानता है, उसमें किचित्‌ भी सुख नही मानता - इस प्रकार ज्ञानी 
और अज्ञानी की परिणति में महान श्रन्तर है। इच्छा और सयोग 
तो दोनो के दिखाई पडते है किन्तु पकड-पकड मे अन्तर है । 


जैसे बिल्‍ली जिस मुह मे चूहे को पकडतो है उसी मुह मं 
श्रपने बच्चे को भी पकडती है, परन्तु चूहे कोतो मारने के लिए 
पकडती है और बच्चे को जिलाने के लिए पकडती है - इस प्रकार 
'प्कड-पकड में फेर है, उसी प्रकार ज्ञानी और शअज्ञानी के सयोग- 
सयोग मे फेर है। सयोग ज्ञानी-अश्रज्ञानी दोनो को होता है, परन्तु 
ज्ञानी को तो वह परपने होता है स्वपने नही, और श्रज्ञानी को उसमे 
स्वपना है, अपनापन है । राग भी ज्ञानी;और अज्ञानी दोनो को होता है, 
वहाँ ज्ञानी उस राग को दुखदायक मानकर उसका नाश करना 
चाहता है, जबकि अ्ज्ञानी उस राग को सुखदायक मानकर उसकी 
रक्षा करना चाहता है । इस तरह दोनो की दृष्टि मे महान अन्तर है। 


प्रश्त - राग मे दु ख लगता है तो ज्ञानी उससे दूर क्‍यों नहीं 
हो जाता ? 

उत्तर - अरे भाई | उसकी चेतना दु ख से दूर ही है अर्थात्‌ 
छूटी हुई है, वह कही राग मे लीन नही है । सयोग और राग दोनो 
से पार चेतन्‍्य को ही वह चेतना वेदती है,उसमे ही तन्मय व्ंती' 
है । रागादि परभावो को तो वह उपसर्ग जेसा समभकर उससे दूर 
( छूटी ही ) रहती है | ज्ञान चेतना तो राग से भिन्न ही है। ऐसे 
शान की अ्रपार महिमा है, उसके भान बिना दूसरे मे आनन्द मानकर 
जीव भ्टकता है | इसलिए कहते हैं कि हे भाई ! दूसरी बात छोड 
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ओर करोडो उपाय करके भी तू सम्यसज्ञान प्रकट कर। स्व-्पर की 
भिन्नता पहिचानकर तू सम्यसज्ञान कर, शास्त्र पढकर भी सम्यस्तान 
कर । ऐसा ज्ञान जिसने किया उस जीव ने सवर पाया भ्रर्थात्‌ सुख 
पाया, उसके जन्म मरण के अ्रन्त का मार्ग प्रारभ हुआ, वह दुख 
दावानल से छुटकर चेतन्य की परम शान्ति मे आया । 


भगवान थ्ात्मा तो शान्ति का सागर है। जैसे बर्फ के पर्वत 
पर ठण्ड लगती है, वैसे ही अकषायमय शान्ति की शिलारूपी निज 
आत्मा मे प्रवेश करनेपर शीतल-शान्ति का वेदन होता है श्ौर 
कपायागिन बुभती है। सम्यग्ज्ञान बिना तो सारा ससार कषाय की 
भट्टी मे जल रहा है। शुभाशुभ राय मे ही जीवन व्यतीत हो जाय 
और राग रहित ज्ञान न करे तो आत्मा का कल्यारा किचितृ्‌ भी नहीं 
होगा । भाई, दुनिया को राजी रखने के लिए तू अपना जीवन खपा 
देता है, परन्तु दुनिया तेरा साथ नही देती, राग या पुण्य भी तुझे 
शान्ति नही देता और वह स्थायी भी नही रहता । राग और सयोग 
तो सबके सब क्षण मे पलट जावेगे, वे कही तेरी स्वकीय वस्तु-नही 
है । स्वक्रीय वस्तु तो ज्ञान है और वहो तेरा स्थायी साथीदार है । 


अरे ! यह तेरे हित साधने का अपूर्व भ्रवसर श्राया है, इर्स 
अवसर मे ज्ञान को विकार से भिन्न कर ले, यदि ऐसा नही करेगा तो 
तुझे मोक्ष का अवसर भी कहाँ से श्रावेगा ? सुलगते हुए सूखे वन की 
तरह राग की चाह मे सुलगते हुए ससार से छूटने के लिए अपने 
चेतन्य गगन मे से तू सम्यग्ज्ञान के शान्त चंतन्‍्य जल की मेघ धारा 
बरसा कर अपने को दाह विहीन कर । जिसे 'श्रात्मा के अनुभव से 
अ्रन्तर मे शान्त चैतन्यरस की घारा फूटी वह घर्मी कहता है कि - 

श्रब मेरे समकित सावन झायो । ु 

बीति कुरीति सिथ्यासति ग्रीषम पावस सहज सुहायो ! 

अनुभव दामिनि दसकन लागी, सुरति घटा घन छांथो । 

साधकभाव-पअ्रंकुर उठे बहु, जित तित हरष छवायो ।। 
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हमारे भात्मा में सम्यक्त्वरूपी श्रावण मास आते ही मोह की 
ग्रीष्म ऋतु की श्रकुलाहट शान्त हो गई है और शान्त रस की घन- 
घोर घारा असख्य प्रदेशों मे सर्वत्र बरस रही है, मोह की धूल अब 
उडती नही है, स्वानुभवरूपी बिजली चमकने लगी है और सम्यग्दर्शन 
ज्ञान-चारित्र रूप साधक दशा का नवीन आनन्दमय अकुर फूटा 
है । तथा जहाँ तहाँ स्वानुभव रूपी श्रानन्द छा गया है । 


इस प्रकार धर्मी को सम्यगज्ञान की मेघधारा बरसती है और 
परमानन्द होता है। जिसके अन्दर ऐसी सम्यक ज्ञानघारा नहीं 
वरसती वह अज्ञानी मोह की श्राकुलता मे जलता है, उसको तो 
दुष्काल है। ज्ञान की मेघवृष्टि बिना उसको शान्ति कहाँ से मिलेगी? 
इसलिए हे जीव ! तू सम्यग्ज्ञान प्रकट कर | जिससे तेरी षय चाह 
की जलन शानन्‍्त होगी और साधक दशा प्रारम्भ हो जाएगी। अल्प 
काल मे ही तू मोक्षरूप साध्य दशा को अवश्य प्रगट करेगा । 


श्रात्मा की समझ मे आवे श्र समभने पर शान्ति हो - ऐसी 
यह वात है। एक ओर वीतरागी शान्तरस का सागर और दूसरी 
शोर ससार का रागरूपी दावानल- इन दोनो को भिन्न जानने वाला 
सम्यश्ज्ञात राग के दावानल को बुभा देता हैं और श्रात्मा को शान्ति 
में ठहरा देता है । जहाँ ऐसा सम्यग्ज्ञान हुआ वहाँ ज्ञानी को राग का 
आनन्द उड गया, अब उसको ज्ञान की अतीन्द्रिय शान्ति में ही 
आनन्द आत्ा है । ऐसी शान्ति के वेदन बिना आत्मा की कंषाये कभी 
शानन्‍्त नही होती, भले त्यागी होकर ब्रत-तप पालता हो या शास्त्रों 
को रटता हो, परन्तु यह तो सब तोते जैसा ज्ञान है । 

प्रश्न -तोते जैसे ज्ञान का क्‍या अथे है ? 

उत्तर:--एक तोता था । उसके स्वामी ने उसे बोलना 
सिखाया कि बिल्ली शआआवे तो उड जाना, बिल्ली आवे तो उड जाना 


एक वार वास्तव में बिल्ली आ गई परन्तु तोता उडा ही नहीं और 
यही रठता रहा कि बिल्ली आवे तो उड जाना, और फिर बिल्ली ने 


| | नातर्ग वचज्माच भागलद 


'तोते को मुँह मे पकड लिया, तो भी विल्ली के मुँह मे पडा-पडा भी 

वह तोता यही रटता है कि बिल्ली आवे तो उड जाना, परन्तु यह 
रटता किस काम का ? इस घोखन पट्टी से कही अपनी रक्षा नही 
होती । इसी प्रकार अन्दर में चैतन्य तत्व क्या है, उसके भान बिना 
“शास्त्र मे ऐसा कहा है - राग को दुःखदायक कहा है, - ऐसे तोते 
की तरह रटा करे या अन्दर वैसा विकल्प किया करे, किन्तु वास्तव 
में विकल्प से पार होकर श्रन्तर के चैतन्यत्तत्व मे परिणाम जोडे नही, 
तो शान्ति कहाँ से होगी ? बिल्ली के मुंह की तरह वह मिथ्यात्व के 
मुंह मे ही खडा रहकर रटता है कि “विकल्प से भिन्न पडना - ज्ञान- 
रूप होना, किन्तु सचमुच तो भिन्न होता नही, ज्ञानरूप होता नहीं 
तो मात्र शास्त्र-घोटन से कही शान्ति का वेदन नहीं हो सकता, 
अतरग मे वैसा भावरूप परिणमन होना चाहिये । 


जिसकी चेतना राग से भिन्न पड गई है और जिसे सम्यरज्ञान 
रूप परिणमन हुआ है उसको - मैं राग से भिन्न हैँ - ऐसा रटना नहीं 
पडता, ज्ञान को स्थिर रखने के लिए विकल्प नहीं करना पडता । 
जैसे किसी तोते को “बिल्ली आावे तो उड जाना” ऐसा बोलना न 
आवे, किन्तु बिल्ली का प्रसग बनने पर स्वय दूर उड जाय तो उसकी 
रक्षा हो जायगी । उसी प्रकार किसी ज्ञानी जीव को शास्त्रज्ञान भले 
ही सृक्ष्म न हो, किन्तु राग और ज्ञान की भिन्नता जानकर जिसकी 
परिणति चैतन्य भावरूप से परिणम गई है उसका ज्ञान तो प्रत्येक 
प्रसग मे विकल्प से भिन्नपने ही चेतन्य मे वर्तता है, अत जन्म-मरण 
से उसकी रक्षा होती है। 


ग्रह ! भेदज्ञान होने पर धर्मी निशंक होता है कि श्रव मैं 
मोक्षमार्गी हो गया, अब मेरा भव-अमरा का अन्त आई गया। जैसा 
पूर्ण सुख सिद्ध भगवन्तो को है उसका आशिक सुख मुझे भी हो गया 
है। अरे, राग मे मेरा चैतन्यघर्म कैसा ” और सुख कैसा ? राग तो 
अन्धा है, और चैतन्य जागृत है, दोनो अत्यन्त भिन्न हैं। शुभराग मे 
धर्म या सुख मानने वाले को चैतन्य स्वरूप आत्मा का भान नहीं 
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है, वह राग की आग से आ्रात्मा को भिन्न नहीं कर सकता, वह तो 
विषयो की दाह मे ही जलता है। जिसमे सुख लगे उससे भिन्न केसे 
पडे ? इसलिए कहते है कि हे भव्य ! प्रथम तू ज्ञान और पर का 
श्रत्यन्त भेद-ज्ञान करके सम्यग्ज्ञान कर | पर को वास्तव मे भिक्क 
माने तो उसमे सुख वुद्धि रहे ही नहीं। चेतन्य सुख को जाने तो 
दु खदायक राग को सुख का कारण माने ही नही । ज्ञानरूपी मूसला- 
धार वर्षा जीव की कपायो को बुभा देती है। ज्ञान मे राग की रुचि 
नही रहती, ज्ञानजल से विषय-कषायों की रुचिरूपी आग बुक जाती 
है भ्ौर चेतन्‍्य की परम शान्ति का प्रवाह बहने लगता है। श्रज्ञान 


में कषायाग्नि की ज्वाला थी, सम्यग्ज्ञान मे से उपशमरस का ऐसा 
भरता निकला कि कषायाग्नि शान्त हो गई । ऐसे सम्यग्ज्ञान की 


परम महिमा सभी सन्‍तो से गाई है । इसलिए हे जीवो | परम उद्यम 
से ऐसा सम्यस्ज्ञान प्रकट करो । 


ज्ञान परिणमन से मोक्षमार्ग समाया है। समयसार मे कहा 
है कि ज्ञान का सम्यकत्व वह मोक्ष के कारणरूप स्वभाव वाला है, 
जान का ज्ञान, वह मोक्ष के कारणरूप स्वभाव वाला है, ज्ञान का 
चारित्र भी मोक्ष के कारणरूप स्वभाव वाला है। इस प्रकार राग 
से भिन्न ज्ञान के परिणमन मे मोक्षमार्ग समा जाता है| ज्ञान उसी 
को कहा कि जो मोक्ष का कारण हो, जो मोक्ष का कारण न हो उसे 
ज्ञानी ज्ञान नही कहते । इसी प्रकार चारित्र भी उसे कहते हैं जो मोक्ष 
का हेतु हो, जो मोक्ष का हेतु न हो उसको [शुभराग रूप आचरण 
को ] वास्तव में चारित्र नही कहते, क्योकि वह कही ज्ञान का 
चारित्र नही है, वह तो राग का चारित्र है । 


श्रहो, जिसमे मोक्षमार्ग समावे, ऐसे ज्ञान को तो अज्ञानी 
पहिचानता नही, और शुभराग को मोक्षमागंख्प से सेवन करता है 


तह अज्ञान से ससार मे ही भटकता है। भले स्वर्ग मे जावे, परन्तु 
वह विषयो की श्राग मे ही सुलगता है, स्वर्ग के विषयो मे कही सुख 
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है नही, उनमे भी दु ख ही है। सुख तो सम्यर्दशंन-ज्ञान-चारित्र मे 
है, उसमे राग नही, विपय नही । सम्यर्दर्शन वह राग का नही ज्ञान 
का ही है, सम्यग्त्ञान वह राग का नही, ज्ञान का ही है, सम्यकचारित्र 
वह राग का नही, ज्ञान का ही है। ज्ञान परिणमन मे सम्यगर्दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र तीनो समा जाते हैं, किन्तु उसमे राग नहीं समाता, और 
राग में सम्यग्द्शन-ज्ञान-चा रित्र नही रहते । सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र 
तीनो राग रहित ही हैं। ऐसे ज्ञानस्वभाव की श्रद्धा बिना, उसके 
ज्ञान बिना, उसके चारित्र विना मोक्षमार्ग आवेगा कहाँसे ? क्‍या 
शुभराग में से या पुण्य मे से मोक्षमार्ग प्रकट होगा ? नही । मोक्षमार्ग 
में इनका कोई मूल्य ही नही । 


जो कर्त्ता होकर राग को करते हैं वे ज्ञान को नही करते 
श्र्थात्‌ राग से भिन्न ज्ञानपने वे नहीं परिणमते, और जो ज्ञाता 
होकर ज्ञान को करते हैं वे राग के कर्ता नही होते, उससे भिन्न ही 
रहते हैं । ज्ञानभाव में रागभाव का कर्तु त्व कैसे होगा ? नही होगा। 
इसलिए बनारसीदास जी ने कहा है - 


करे करम सो ही करतारा, जो जाने सो जाननहारा । 

करता सो जाने नहिं कोई, जाने सो करता नही होई ॥ 

एक ज्ञानघारा और दूसरी कर्मधारा - इनमें परस्पर कर्ता- 
कमंपना नही हो सकता । इसी प्रकार एक कर्ता उन दोनो भावों की 
करे - ऐसा नहीं होता। जो राग से भिन्न पडकर ज्ञानपने से 
परिणमा वह ज्ञानी ज्ञान को ही अपने कर्मपने से करता है किन्तु राग 
को कर्मपने नही करता, उससे भिन्न श्रकर्ता ही रहता है | जो राग का 
कर्ता होकर उसमें तन्‍्मय होकर परिणमता है वह जीव ज्ञानी नही 
अज्ञानी ही है। ज्ञानी तो राग के काल में भी राग से भिन्न चैतल्यपने 
ही अश्रपने को जानता है और चैतन्य मे तन्‍्मय होकर ज्ञानपने ही 
'परिणमता है, जब उसमें राग का ही कर्तु त्व नही है तो जड की 
क्रिया तो कही दूर जड में ही रह गई । शरीर तो धूल का पुँज है, 
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उसका कर्ता चेतन प्रभु कंसे हो ? चेतन प्रभु को राग का कर्त्तत्व 
शोभा नही देता ।-वह तो राग से भिन्न अपने चेतन्य स्वभाव में 
अतीन्द्रिय शान्ति सहित ही शोभा पाता है - ऐसा भेद-ज्ञान वह 
प्रशसनीय है, वह वखान करने जेसा है। जिसने भेद-जान किया वह 
घन्य है, वह सुकृतार्थ है,वही वास्तव में पडित है । 


श्ररे ! तेरा सम्यक्‌ स्वरूप क्या है उसे तो पहिचान । भाई ! ऐसा 
अवसर पाकर थदि श्रपने सत्य स्वरूप को तूने नही पहिचाना तो तूने 
क्या किया ? श्रात्मा के ज्ञान बिना पशु के जीवन मे श्नौर तेरे जीवन 
में क्या भ्रन्तर हुआ ? और तिर्यच गति का भी जो जीव भेद-ज्ञान 
करता है वह प्रशसनोय है, वह देव जेसा है । अरे ? जिसने अ्रपते 
चेतन्यरस की मिठास चखी, उसे राग मे या पर मे अपनापत माठ्ना 
कहाँ रहा ? और उसमे मिठास भी कहा रही ? चैतन्य के अ्रतिरिक्त 
अन्य कही भी अतीन्द्रिय आनन्द की मिठास है ही नहीं । इसलिए 
भेद-ज्ञान से ज्ञानी अपने चेतन्य के परम आनदमय रस का स्वाद चख 
कर समस्त जगत से और राग से भी उदासीन होकर विरक्त वर्तंते है । 


अहो ! जो ऐसा भेद-ज्ञान करते है उनका बेडा भव समुद्र से पार हो 
जाता है। 


लाख बात की बात 
सम्पणज्ञान की आराधना का उपदेश देने के बाद अब अन्त मे 
सारभूत बात विशेष रूप से कहते है - 


पुण्य-पाप फल मॉहि हरख बिलखों मत भाई । 
यह पुदुगल परजाय उपजि बिनसे फिर थाई ॥। 
लाख बात की बात, यहै निश्चय उर लाझञ्ो । 


तोरि सकल जग दन्द-फन्द, निज श्रातम ध्याश्री ।॥९॥। 
देखो ? सम्यग्ज्ञान कैसा है ” कि पुण्य-पाप से भिन्न है। हे 
भव्य जीवो ! तुम पुद्गल से भिन्न और पुण्य-पाप से भी भिन्न ऐसे 
चेतन्यस्वरूप आत्मा को जानकर सम्यस्ज्ञान प्रकट करो । ऐसे ज्ञान 
पूर्वक तुम पुण्य-पाप के फल मे हर्ष-विषाद मत करो, क्योकि वह तो 
पुद्गल की पर्याय है, वह उपज कर नाश होती है और पुन प्रकट 
होती है। लाखो बातों मे साररूप ऐसी यह एक बात है, उसको 
निश्चय से अन्तर मे घारण करो, जगत के सब द्वन्द-फन्द तोड़कर 
अन्तर मे अपने झ्ात्मा का सदा ध्यान करो । 


सम्यग्ज्ञान आत्मा को जानने वाला है, वह परम श्रम्ृृत है 
और पुण्य-पाप से भिन्न है। इसलिए कहते है कि हे झात्मार्थी भाई 
तुम पुण्य के फल में हए५ँे मत करो और पाप के फल मे दुख मत 
कर । पहले शुभाशुभ भावो से पुण्य-पापरूप कर्म बाँधे थे, उनके फल 
मे जो पुदुंगल सयोग मिला, वह जीव के वर्तमान प्रयत्न का फल 
नही है, उसी प्रकार उसमे जीव को सुख-दुख नही है, ज्ञान से वह 
भिन्न है, श्रतः उसमे ह्ष-विषाद मत करो, परन्तु उन दोनो से भिन्न 
ऐसे ज्ञान का सेवन करके प्रुण्य-पाप मे समभाव रखो | मिथ्यादृष्टि 
पुण्य-फल में सुख और पाप-फल मे दु ख मानता है, श्रर्थात्‌ उसमे हर्ष 
शोक करता है । ज्ञानस्वरूप आत्मा की दृष्टि होने से धर्मी जीव 
पुण्य और पाप एक दोनो को ज्ञान से भिन्न जानता है । लाखों वात्तो 
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की सारभूत यह एक ही बात है कि जगत के सकल पुण्य-पाप का 
हन्द-फन्द तोडकर ज्ञान स्वरूप आत्मा को नित्य ध्याओ | यह बात 
निश्चय करके अन्तर में धारण करो । 


पुण्य-फल तो जली हुई खिचडी की तरह है। जैसे जली हुईं 
खिचडी को कौवा, कुत्ता ही खाते है, मनुष्य नही खाता, वैसे ही 
भात्मा के गुण जले अर्थात्‌ उनमे विक्ृत होकर राग हुआ, तब पुष्य 
बँंघा । राग या उसका फल कही घर्मी जीव की खुराक नही है, 
धर्मी तो राग से भिन्न चैतन्यमय शान्ति को ही वेदता है, जबकि 
अज्ञानी उस राग में और राग के फल में सुख मानकर उसी को वेदता 
है। आत्मा अ्रपनी शान्ति में से हटकर जब बाहर निकला तब 
शुभराग रूप कषाय भाव हुए, इनसे पुण्य बँघा, और इसके फल में 
लक्ष्मी इत्यादि पुदूगलो का सयोग मिला, इस प्रकार गुण की विक्ृति 
के फल मे घर्मी जीव प्रफुल्लित कँसे हो ? इसमें सुख कंसे माने ? 
अरे! शान्ति के लिए मुझे किसी बाह्य सयोग की आ्रावश्यता ही कहाँ 
है ? मेरा ज्ञान स्वय शान्तिस्वरूप है, इसमे राग या राग का फल 
नही है - ऐसा जानकर है जीव ! तू अपने गुण का हर्ष कर, प्रमोद 
कर, चंतन्यस्वरूप भगवान ग्रात्मा मे एकाग्र होकर वीतरागी शान्ति 
की प्रसन्नता प्रकट कर [चैतस्य से विरुद्ध राग के फल मे प्रसन्‍्त 
होना तो मिथ्यादृष्टि का भाव है। सम्यग्ज्ञान होने के बाद जो अ्रल्प 
हर्ष-शोक होता है वह भो पुण्य-पाप के फल रूप सयोग को इष्ट- 
अनिष्ट मानकर नही होता, तथा ज्ञान को भूलकर वह ह्ष-शोक नही। 
होता । ऐसे सम्यम्ज्ञानपूर्वक जिसने पुण्य-पाप मे हषं-शोक की बुद्धि 
छोडकर समभाव प्रकट किया है, उसी को बाद मे श्रावक के अरात्रत 
अथवा मुनि के महात्नत होते हैं, ्रत उसका वर्णन सम्यण्जञान के. 
वाद करेंगे। सम्यण्ज्ञान बिना श्रावक-मुनिपना नही होता ) 


गा गा आदिसारे सयोग 
कार्ये ४ हैं, वे तो पुण्य के के कार्य हैं, उन्मे हप मत कर बे तेरे 
ज्ञान की जाति के नही हैं । उसी तरह रोग-निर्धनता-भ्पयश श्रादि 
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अतिकूलताये पापकर्म के कार्य है, वे ज्ञान के कार्य नही हैं, भ्तः उन 
अतिकुल सयोगो मे हताश मत हो, विषाद मत कर । पुण्य-पाप दोनों 
से भिन्न परम निराकुल चंतन्यस्वरूप को लक्ष मे ले, और उसी का 
अन्तर मे ध्यान कर ) ज्ञान प्राप्त करके उसका स्वाद चखने पर 
सुझे पुण्य-पाप दोनो मे से रस उड जावेगा, आनन्द स्वरूप के वेदन 
से आत्मा स्वय सन्तुष्ट हो जायेगा; उसमे ही सच्ची प्रसन्नता है, 
आर वही पुण्य-पाप दोनी मे समता है । 

(जीव ने अनादि से पुण्य को भला मानकर उसमे हर्ष किया, 
और पाप को बुरा मानकर उसमे विषाद किया, परन्तु शान्ति 
कही नही मिली । ज्ञानी तो दोनो से पार चंतन्‍्य को जानकर उसमे 
एकाग्रता से शान्ति का वेदन करता है। मैं अपनी शान्ति को, अपने 
धर्म को साध रहा हूँ- फिर सयोग मे हष-शोक क्‍या ? धर्मी को 
कदाचित्‌ पापोदय से रोगादि प्रतिकूलता हो, आ्राजीविका सबधी 
कठिनाई हो, अपमान होता हो, तथापि उन सबसे उसे कही धर्म मे 
शका नही पडती, क्योकि ज्ञान तो सयोग से भिन्न ही है। तथा 
अ्ज्ञानी के पुण्य का उदय दिखाई पडे, और ज्ञानी के पाप का उदय 
'दिखाई पडे, श्रज्ञानी राजा हो और ज्ञानी निर्घन हो, इससे कही 
घर्मी घबडाता नही, कि मैं घर्मी और मेरे समक्ष ऐसे सयोग ? वह 
जानता है कि यह तो प्ण्य-पाप के खेल हैं। ससार मे पुण्य-पाप के 
खेल तो ऐसे ही होते रहते हैं, मेरा ज्ञान तो उनसे भिन्न ही है। 
सकलल्‍प-विकल्प की होने वाली तरगावली को लाधकर स्वरूप को 
शान्ति मे विशेष एकाग्न कैसे हुआ जाय, उसी की धर्मी को भावना 
है) पुण्य-पाप के उदय से सयोग में अनुकूलता के ढेर लगे हो श्रथवा 
प्रंतिकुला का पार न हो, तथापि उसके कारण वह अपने को सुखी- 
दुखी नही मानता । हमारा सुख हमारे आत्मा में है, वह 02, 
से रहित है, इस सुख को हम अपने सम्यस्ज्ञान से साध ही रहे है, 
इसलिए पुण्य-पाप दोनो के सयोग के प्रति समभाव है । पुण्य हो या 
पाप, ज्ञानी/दोनो को ज्ञान से भिन्न जानता है, थोडा भी हर्ष-लेद हो 


है 
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हल ् स्फका। शक 
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ता उसे भो ज्ञान से भिन्न हो जानता है, अर्थात्‌ सम्यरज्ञाव स्वयं उस 
हप-खेद मे जुड नही जाता । 


(इस प्रकार पुष्य-पापसे ज्ञान को भिन्न जानकर हे भव्य 
जीवो ! तुम निश्चय से ज्ञानस्वरूप आत्मा को ही अन्तर मे 
मिरन्‍्तर ध्याओ, यही लाखो बातो का सार है। शास्त्र पढकर 
वराग्य लेकर, निवृत्ति लेकर तथा सत्सग आदि करके भी आत्मा 
को जानना ही सव बातो का सार है) सव कुछ कर-करके भी यदि 
आत्मा को नही जाना तो सब असार है - व्यर्थ है। जिसने श्रात्मा 
को जान लिया उसने सारभूत सब कर लिया । 


सम्यरदृष्टि श्रावक ऐसा विचारता है कि यदि मेरी श्रद्धा- 
ज्ञान-शान्ति रूपी आत्मसम्पदा मेरे पास है, तो मुभे वाहर की 
सम्पदा से क्या काम ? श्रोर जहाँ ऐसो आत्मसम्पदा न हो वहाँ बाह्य 
सम्पदा के ढेर भी लगे हो ता भी उनसे क्‍या ? रत्नकरण्ड 
श्रावकाचार मे भी कहा है - 


यदि पापनिरोधोड्न्य सम्पदा कि प्रयोजनस्‌ । 
अ्रथ पापास्रवोष्स्त्यन्य सम्पदा कि प्रयोजनम्‌ ॥॥२७॥। 


(यदि मेरे सम्यक्त्वादि से आख्रव का निरोध है तो उसके फल 
में केवलज्ञानादि अनन्त चेतन्य सम्पदा मुझे सहज मे मिलेगी, फिर 
मुझे वाह्य सम्पदा का क्‍या काम है? और वाह्य सम्पदा के लिए 
यदि पाप-कर्म का आख्रव होता हो तो ऐसी बाह्य सम्पदा का भी 
मुझे क्या करना है ? मैं भगवान-आत्मा स्वय असीम चेतन्य सम्पदा 
का भण्डार हूँ जात्मा की सम्यक-श्रद्धा-ज्ञानादि श्रचिन्त्य रत्नो का 
पिटारा भेरे पास है तो फिर बाहर की जड-लक्ष्मी से मुझे क्या 
प्रयोजन ? सम्यकत्वादि के प्रताप से मेरे श्रन्दर मे सुख-शास्तिरूप 
समृद्धि वर्तती ही है फिर मुझे श्रन्य किसी से क्‍या गा १ और 
जिसको अन्तर में शान्ति नही है, सम्यर्दर्शन-ज्ञानादि की 
सम्पदा जिसके अन्तर मे नही है, तो बाहर की सम्पदा के ढेर से 
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उसे तो क्‍या लाभ होगा ? सच्ची सम्पदा तो वह है कि जिससे 
आत्मा को शान्ति मिले, श्रर्थात्‌ आ्रात्मा की सच्ची श्रद्धा-ज्ञान 
वीतरागता ही वास्तव में सम्पदा है। ऐसी सम्पदा वाला सुखिया 
वर्मात्मा बाहर की अनुकूलता-प्रतिकूलता दोनो को अपने से भिन्न 
जानता है, अर्थात्‌ उनमे उसे हर्ष-शोक नही होता, ज्ञान जुदा ही 
जुदा रहता है। ऐसा सम्यग्दर्शन-ज्ञान अ्रन्तर मे प्रकट करना ही 
सबका सार है । 

(ूढ लोग बाह्य लक्ष्मी को ही सर्वस्व मानते हैं, वे लक्ष्मी के 
लिए जीवन खपा देते हैं और अनेक प्रकार के पाप बाँधते है, उन्हे 
सुख कभी नहो मिलता | बापू ज्ञानादि अनन्त चैतन्यरूप तेरी 

सच्ची लक्ष्मी तेरी श्रात्मा मे ही भरी है, उसे देख !' तेरी चेतन्य 
सम्पदा मे बाहर को अ्रनुकूलता या प्रतिकूलता कैसी ? ऐसी चेतन्य 
सम्पदा के भान बिना सच्ची शान्ति या श्रावकंपना नहीं होता। 
सम्यग्दष्टि की दशा तो पुण्य-पाप से भिन्न ही होती है |) सम्यग्दर्शन 
के प्रताप से त्रिलोक मे श्रेष्ठ सम्पदारूप सिद्ध पद प्राप्त होता है 
फिर दूसरी किसी भी सम्पदा का कया प्रयोजन है ? बाह्य सम्पदा, 
तो वांस्तव मे सम्पदा ही नही है । 

अरे जीव | पाप के फल मे तू दु खी मत हो, हताश मत हो 
सयोग के समय ही उस सयोग से तेरा ज्ञान तो भिन्न ही है, उसे 
पहिचान । पाप का उदय आने पर चारो श्रोर से प्रतिकूलताय श्रा 
पडे, स्त्री-पुत्नादि मर जावें, श्रसाध्य रोग से पीडा हो जावे, घव नाश 
हो जावे, गृह दहन जावे, महा अपयश हो जावे, अरे | नरक का सयोग 
भी मिले, श्रेणिक आ्रादिक श्रादि असख्य सम्यकद्ष्टि जीव नरक मे है 
इस प्रकार एक साथ ही हजारो प्रतिकुलताये आवे तथापि सम्यग्दृष्टि 
अपने ज्ञानस्वरूप की श्रद्धा को नही छाडता है । भाई ! इन सयोगों मे 
आत्मा कहाँ है ” आत्मा तो इनसे भिन्न है, और अ्रत्मा का आनन्द 
उसी मे है, अ्रत आत्मा का ही आश्रय कर, इससे तुझे चेतन्य की 


अपूर्व शान्ति का वेदन होता रहेगा । 
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जिस प्रकार प्रतिकूलता से भिन्नपना कहा उसी प्रकार पुण्य के 
फल मे चतुदिक अनुकूलता हो - स्त्री-पुत्रादि अच्छे हो, निरोग शरीर 
हो, घन हो, बगला-मोटर आदि हो, यश चारो तरफ फंल रहा हो, 
ग्ररे ? देवलोक मे उत्कृष्ट सर्वार्थसिद्धि की ऋद्धि हो, तथापि उन 
सबसे क्या लाभ ? उन सयोगो मे कही आत्मा है क्या ? आत्मा तो 
उनसे भिन्न ही है, आत्मा का आनन्द आत्मा मे है- ऐसा धर्मी जानता 
है शौर उसके ज्ञान मे उसका ही वेदन वर्तता है । पुण्य-पाप के कारण 
वह अपने को सुखी-दु खी वही मानता। जैसे किन्‍्ही अश्ररहन्तो को 
तीर्थंकर प्रकृति के उदय से समवशरणादि का अद्भुत सयोग होता 
है, परन्तु उन सयोग के कारण अरहन्त भगवान खुखी नही है उनका 
सुख तो आत्मा के केवलज्ञानादि परिणमन से ही है, अर्थात्‌ वे 
“स्वयभू” हैं, उनमे किसी दूसरे की अपेक्षा नही है, उसी प्रकार 
निचली दशा मे भी सर्वत्र ऐसा ही समझना । सम्यरदृष्टि अपने शुद्ध 
चेतन्य परिणमन से ही सुखी है, पुण्य से श्रथवा बाह्य सयोग से नही । 


भाई ! ससार मे पुण्य-पाप के फल तो चलती-फिरती छाया 
जैसे है । कोई आज वडा जौहरी हो और कल भिखारी हो जाय, पैसा- 
पैसा मागता फिरे, भ्रथवा श्राज तो भिखारी हो और कल ही बडा 
राजा वन जाय, क्या यह ज्ञान का काम है ? यह तो जड पुद्गल 
की क्रिया है। आत्मा तो ज्ञानस्वरूप है, उसमे न तो पुण्य है और न 
पाप है, पृण्य-पाप के कारणरूप राग भी झ्ात्मा के ज्ञान स्वभाव मे 
नही है | ऐसे अपने स्वरूप को करोडो उपायो से भी पहिचानना 
योग्य है, तथा जगत के भूभकट छोडकर अन्‍न्तर मे उसी आत्मा का 
ध्यान करना उचित है - यही लाखो बातो का सार है। इसके बिना 
दूसरी लाखो बातें भले करे, परन्तु मात्र बातो से बडा नहीं बन 
सकता - श्रात्मा के कल्याणपथ पर नहीं जा सकता । ज्ञानस्वरूप 
आत्मा का निर्णय करके सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान प्रकट करने पर 
जन्म-मरण का फन्‍्दा छूट जाता है, इसलिए वही वास्तव मे सार है। . 


डे 
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सम्यग्दशेन-ज्ञान के बिना दूसरी लाखो वाते सव असार हैं - उनमे 
सार नही, श्र आत्मा का किचित्‌ भी हित नही है । 


शुभ-अ्शुभभाव भावकर्म है, पुण्य-पाप कर्म द्वव्यक्म है, और 
व हम मद फलरूप ल-प्रतिकल सामग्री चोकम है - इन तीनो मे कही 
आत्मा की शान्ति नही है अत उनकी रुचि छोड । उन सबसे भिन्न 
अपना ज्ञानस्वरूप आत्मा महा आनच्द और शान्ति का धाम है। 
यदि तू अनन्तकाल से अप्राप्त श्रपूवं आत्म-शान्ति चाहता है, श्रपना 
महान चेतन्य निधान देखना चाहता है, तो प्रुण्य-पाप, राय-द्ेष और 
वाह्य सामग्री से भिन्न अपने चैतन्य की श्रोर सोल्लास सन्मुख होकर 
उसकी श्रद्धा-ज्ञान कर और उसी का ध्यान कर । यही सर्व शास्त्रों का 
सार है और ससार के अ्रभाव का उपाय है । 


देखो ! यही मुमुक्षु को करने जैसा कार्य है। कब ? कि सदा 
ही “नित आतम ध्यावो” अर्थात्‌ आत्मा को सदा पुण्य-पाप से भिन्न 
ज्ञान स्वरूप ही भावों । पुण्य के फल से मैं सुखी और पाप के फल से 
मैं दुखी - ऐसा एक क्षण भी मत भावो, किन्तु इन दोनो से भिन्न ऐसे 
अपने चेतन्य स्वरूप आत्मा को सदा भावो | उसकी श्रद्धा-ज्ञान करके 
अपने अन्तर मे ही उसका ध्यान घरो - यही भगवान जिनेन्द्र की 
आज्ञा है और सन्‍्तो ने भी ऐसा ही कार्य किया है। सन्‍्तो के सर्वे 
उपदेश का सार इसमे ही समा जाता है । 


शरीर के हाथ-पैर की क्रियायें तो जड की हैं, उन क्रियात्रो 
को करने का झरात्मा का अ्रधिकार नहीं है क्योकि आत्मा उनसे 
श्रत्यन्त भिन्न है। राग-हो पादि भाव अपने मे होते हैं परन्तु वे भी 
आत्मा के चैतन्यस्वरूप से वाह्म हैं, अत राग-ह्वोष की, पुण्य-पाप की 
झौर उनके फल की रुचि छोडकर, उनसे भिन्न ऐसे अपने चंतन्य 
तत्व की ही प्रीति कर और अन्तर मे उसकी ही महिसा करके चित्त 
को उसमे ही एकाग्न कर । शान्ति का मार्ग यही है, बाकी पुण्य-वात 
के फल तो थोथे है, जड हैं, उनमे कही शान्ति नहीं है। चेतन्य की 
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शान्ति मे घुसने पर जगत का फन्‍्दा कसा ? और पुण्य-पाप का द्वन्द 
कैसा ? जब आत्मा अन्तमुख होकर शान्ति के वेदन में उतर गया, 
तब पुण्य-पाप, हर्ष-शोक अथवा राग-हं प का इन्द फन्‍्द नही रहता । है 
मुमुक्ष्‌| हित के लिए आत्मस्वरूप को जानकर उसी की भावना कर। 
पुण्य मे सुख है, जड की सामग्री मे सुख है, या वह जड की क्रिया 
मेरी है - ऐसा क्षणमात्र भी चिन्तवन मत कर । पुष्य-पाप तो जगत 
के फन्द हैं और भ्ात्मा आनन्दकन्द है, आानन्दकन्द मे राग-द्रेष के 
फन्द नही हैं । ँ - 

श्रात्मा ज्ञानस्वरूप है, उसे जानो । परवस्तु आत्मा' के 
अधिकार की नही है, अत चिन्ता छोडकर सदा अपने आत्मा को 
पुण्य-पाप से भिन्न करके ध्यावों । पुण्य-पाप'अथवा सयोग शाश्वत्‌ 
नहीं हैं, आत्मा ही शाश्वत्‌ तत्व है, उसको दृष्टि मे लेना ही सम्यर्दृष्टि 
का सत्त्व है, वही सम्यरदृष्टि का कार्य है। बीच मे पुण्य-पाप के भाव 
श्रावें वे कही सम्य्दृष्टि के कार्य नही है, वे कही चेतन्य के सत्‌ तत्त्व 
नही है, वे कही चैतन्य के साथ शाश्वत रहने वाले नही हैं । 


कर ज्ञानवन्त जीव पुण्य-पाप के फलरूप' बाह्य पदार्थ मे 
इष्ट- बुद्धि नही करता | भिन्न वस्तु से क्या लाभ-हानि है ? 
ओर उसमे कंसा हर्ष -शोक कीति हो या न हो, धन हो या न हो, 
मकान हो या न॑ हो,शरीर निरोग हो या रोगी हो, इन सबसे निरपेक्ष 
रहकर “मैं तो ज्ञानमात्र हूँ और ज्ञान ही शान्तिस्वरूप है” - ऐसे 
अपने आत्मा का ही ध्यान करो )) ह 
जगत के फन्‍्द में या पुण्य-पाप के हन्द मे मत पडो | ससार में 
पुण्य तुझे ऊंचा चढायेगा, ओर पाप नीचे गिरायेगा, श्रत ऐसे पृण्य- 
पाप के फन्‍्दे मे तू मत पड । यह सब द्वन्द-फन्द छोडकर सदा उनसे 
भिन्न चिदानन्द स्वरूप आत्मा का ध्यान कर, यही लाखो बातो मे 
सार बात है। हित की नीति तो यही है। भ्रन्य कोई हित इस 
जगत जजाल मे है ही नही । ससार के लाभ के लिए, घन के लिए, रोग 
मिटाने के लिए, कुदेवादि की मान्यता करना तो अज्ञान है। घधर्मी 


जीव वीतराग भगवान का भक्‍त है, वह कभी सासारिक फल की 
वाँछा नही करता | आ्ात्मा के स्वभाव के अलावा अन्य किसी की 
उसे भावना नही होती । चाहे जितनी अनुकलता प्रतिकूलता ब्रा 
जादे तो भी सम्यरदृष्टि हर्ष-शोक मे एकाकार होकर ज्ञान स्वभाव 
को नही भूलता । 

कोई कहे कि हम जैन हैं, वीतरागदेव के भक्त हैं, श्रौर वह 
तनिक सी अनुकूलता भ्ाने पर ललचा जावे तथा हर्ष मे एकाकार हो 
जावे, अथवा प्रतिकूलता आने पर अन्दर महा खेद-खिन्न होकर उस 
खेद मे एकाकार हो जावे, हर्ष-शोक से भिन्न ज्ञान को भूल जावे, 
सयोग विखरने पर ऐसा माने, मानो आत्मा ही खो गया हो- यह 
चीतराग के भक्त को शोभा नही देता । जिन भगवान का भक्त घर्मी 
तो चाहे जिस सयोग मे पडा हो फिर भी सयोग से भिन्न आत्मा को 
भूलता नही है, आत्मा का ज्ञान छोडकर उसको हर्ष-शोक नही 
होता, ज्ञान ह्ष-शोक से भिन्न ही रहता है अर्थात्‌ उसमे शान्ति का 
वेदन रहता है । 

बहुत से लोग कहते हैं कि “ अरेरे | हमे तो कही भी शान्ति 
नही है। परन्तु भाई, तू अपने को वीतराग का भक्त और जिनेश्वर का 
पुत्र मानता है फिर तुझे शान्ति क्यो नहीं? विचार तो कर 
वीतराग का पुत्र राग मे या राग के फल मे नहीं दटकता, वह तो 
दोनो का ज्ञाता रहकर अपने ज्ञान की अपुर्व शान्ति का अनुभव 
करता है | नरक की प्रतिकूलता के सामने यहाँ की प्रतिकूलता भला 
किस गिनती में है ? तथापि वहाँ की'घोर ग्रतिकूलता के बीच में भी 
सम्यग्दृष्टि जीव अपने आत्मा को उस प्रतिकूल सयोग से भिन्न ज्ञान 
स्वरूप जानता है, श्र उसकी शान्ति का वेदन वहाँ भी करता है। 
हर्ष-शोक से पार आत्मा के आनन्द का स्वाद उसने चखा है। तरक 
के सयोग मुझे अनिष्ट और स्व के सयोग मुझे इष्ट - ऐसा वह 
नही मानता । वह तो मानता है कि मेरा ज्ञान सभी सयोगो से भिन्न 
है, कोई भी बाह्य वस्तु मुझे इष्ट-अनिष्ट वही है। अपना मोह 


हि 
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अनिष्ट है और ज्ञान इष्ट है। जीव मे तो ज्ञान की छाप है, सयोग 
की छाप जीव में नही है । यह सयोग जीव को इष्ट और यह सयोग 
अनिष्ट - ऐसा नही है। जीव तो ज्ञान है, ज्ञान मे सभी ज्ञेय है, 
ज्ञान के लिए कोई भी सयोग ठीक-श्रठीक नही है, इस प्रकार धर्मी 
अपने को पर से भिन्‍त ज्ञानपने ही अनुभव करता है। 

अज्ञानी मानता है “कि समय बदलता है जब सभी पलटता 
तब, मानो सयोग पलटने पर आत्मा ही सारा पलट गया हो , इस 
प्रकार अज्ञानी सयोग में ही हर्ष-शोक किया करता है। किन्तु भाई 
सयोग में तू है ही कहाँ? सयोग पलटने पर तू कहाँ पलटा है ? तू 
तो ज्ञानरूप ही रहा है। सयोग से भिन्न ज्ञानस्वरूप को लक्ष में तो 
ले, ऐसा करने से तेरी हर्ष-शोक की बुद्धि छूट जावेगी जो सयोग 
मिलने पर तुझे उत्पन्त हो जाती है, और ज्ञान की भावना स अपूर्वे 
शान्ति का वेदन होने पर ससार के जन्म-मरण का फन्‍्दा कट जावेगा, 
इसलिए भेद-ज्ञान करके ऐसी ज्ञानभावना निरन्तर करना चाहिए 
यही जगत मे सार है। ज्ञान की भावना भाना श्र पुण्य-पाप के 
फल मे हर्ष-शोक नही करना । जब पर-वस्तु की ममता करे तब ही उसे 
भली-बुरी माने शौर हर्ष-शोक उत्पन्न हो, किन्तु पर-वस्तु मेरे मे 
है ही नही, मैं तो ज्ञान हूँ - इस प्रकार पर से भिन्न आत्मा के स्वभाव 
को भावे तो उसमे हर्ष-शोक नही हो, जन्म-मरण का दन्द नही हो, 
ओर ससार के फन्द से छूटकर आत्म-शान्ति प्रकट हो । 


सिद्धान्त यह है कि श्रात्मा का ज्ञानस्वभाव ही भला है 
सुन्दर है, श्रोर समस्त पुण्य-पाप का विकार बुरा है। इसके अ्रतिरिक्त 
ससार मे कोई वस्तु भली-बुरी नही है। इस प्रकार ज्ञान को ही 
सुन्दर - भला मानकर, पर को भला-बुरा नहीं मानना चाहिए 
और उससे ह॒र्ष-शोक भी नहीं करना चाहिए | जिसने पर को हित 
रूप या अहितरूप माना, उसने सारे जगत के प्रति राग-हेष करने 
जेंसा माना श्रर्थात्‌ उसके अनन्तानुबधी राग-द्वेष हुआ । जब पर से 
मिन्न अपने ज्ञानस्वभाव को जाने और उसे ही भला - सुन्दर सुखरूप 
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माने तव उसमे सन्मुखता हो और पर मे, राग-द्वेष का श्रभिप्राय- 
छूटकर स्वभाव प्रकट हो । भ्रत ज्ञानस्वरूप का निर्णय करके उसके 
सन्‍्सुख होना, यही लाखो वातों का सार है और यही सुखी होने का 
मार्ग है । 


जानी पुण्य के फल मे मिली सामग्री को हितकर और पाप 
के फल मे मिली सामग्री को श्रहितकर नही मानता । मैं उनसे भिन्न 
ज्ञानानन्द स्वभावी श्रात्मा हूँ - ऐसा आत्मज्ञान ही मुझे हितकर है, 
अन्य कुछ भी हितकर नही। अज्ञान ही अहितकर था उसका तो 
नाश हो गया है। अज्ञानी,को भी वास्तव मे पर-वस्तु कही श्रहितकर 
नही है, उसको भी उसका अज्ञान ही अहितकर है । द्वितीय ढाल में 
कहा था मिथ्यादर्शन-ज्ञान-चारित्रवश 'जीव जन्म-मरण के दुख 
भोग रहा है। इसलिए इन तीनो को छोड दो, तभी तुम्हारा 
कल्याण होगा । रा 


३५ 2 ॥0५ 
रागादि तो प्रकटपने दु.ख- हैं, राग अशुभ हो या शुभ हो, 
दोनो मे दु ख ही है, परन्तु अज्ञानी-उनमे सुखू-मानकर सेवन करता 
है और उनके फल में सुख-ढु ख मानता है । दूसरी ढाल,में,कहा है *- 
रागादि प्रगट ये दु.खदेन तिनही को सेवत गिनत चेन । ' 
देखो यह .अज्ञानी का लक्षण, भाई ' राग से भिन्न तेरा ज्ञान” 
ही तुझे सुख देने वाला है। पुण्य-पाप तो 'श्राखव हैं वह तो ससार 
का कारण है, उसमे सुख कैसे होगा:? भेद-ज्ञान, समान कोई सुखः 
नही, भेद-ज्ञान के अलावा- कोई मोक्ष का कारण नहीं । इसलिए है 
मोक्षार्थी जीव ! सवे प्रयत्न से ऐसे आत्मा का ज्ञान करके उसको। 
ही ध्यावो | सकल जगत के न्द-फन्द को; छोडकर,अन्तर मे लाख 
उपाय करके भी श्रपने आ॥रात््मा को लक्ष में लो, उसी का ध्यान करो, 
यही द्वादशाग का सार है।, , , ३) 
, “सकल जगत” कहने) पर, ससार म पुण्य के' फल हो भ्रथवा 
पाप के फल हो, वे सब उसमें आ गए। आत्मा का ज्ञान उन सबसे 
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भिन्न है। सकल जगत से भिन्न शुद्ध-बुद्ध-चेतन्यघन स्वय ज्योति 
सुखधाम - ऐसा अनुभव ही ज्ञानीदशा है। ऐसे भ्रनुभव विना तो 
सब थोथा [ तोते ज॑सा ज्ञान ] है, वह कुछ सारभूत नही है। सार 


तो सम्यग्ज्ञान है कि जो मरण के समय भी जीव को समाधि प्रदान 
करता है। 


, मरण बेला आवे, शरीर कुछ काम न करे, श्वास भी सीघी 
न आवे, तथापि यह सब विषमताये आत्मा के ध्यान मे बाघक नहीं 
हैं। श्रात्मा के ऊपर जिसकी दृष्टि है वह बाह्य प्रतिकुलता के समय 
भी भ्रन्दर सम्यग्ज्ञान और शान्ति रख सकता है। शरीर भले ही 
अनुकूल न हो, शरीर ठीक रहे तो ही आत्मा का ध्यान हो - ऐसा 
नही है । यदि ऐसा माना जाय तो ज्ञान की श्रपेक्षा शरीर का मूल्य 
बढ जावेगा । शरीर भले ठीक हो या न हो, भले सुलगता हो, परन्तु 
ज्ञान ठीक हो तो पाण्डवो और गजकुमार मुत्ति के समान झात्मा का 
ध्यान श्लौर शान्ति हो सकती, है । शरीर ध्यान में विध्न नही डालता 
और सहायता भी नही करता ।“कोई श्रज्ञात्तीः हो, पुण्य करके स्वर्ग 
जावे, वहाँ उस देव को असर्यवर्ष तक सुन्दर नि रोग वेक्रियक शरीर 
आदि स्वर्गानुकूल सयोग होने पर भी यदि -वह सम्यग्दर्शन प्रकट नहीं 
कर पाता, तो वहाँ पुण्य या, उसके फल ने उसका क्या हित किया.? 
ओर इसके विपरीत कोई जीव पाप ,करके नरक में गया, वहाँ. असरूय 
वर्ष तक नरक की भयकर प्रतिकूलता के मध्य भी, उससे भिन्न चैतन्य 
का भान करके सम्यर्दर्शन प्राप्त कर लिया, तो वहाँ उस प्रतिकूल 
सयोग ने उसका क्‍या बिगाडा सयोग तो श्ात्मा से भिन्न है । भाई ! 
वह तो चेतन्य को कभी स्पशे ही नही करता । 


अरे नरक में प्रतिकूलता फी क्या वात ? जहाँ शरीर में 
करोडो भयकर रोग हैं, असख्यव्षें तक खाने को ,दाना, और पीने को 
पानी की बूद भी नहीं मिलती, शरीर के तिल-ति्ल,, जैसे खण्ड़ हो 
जाते हैं, नारकी, एक दूर्सरेको पकड़कर ज़ाँघते हैं, क्लोहे की. कडाही 
में डालते है भर ऊपर से मुह बद करके घन मारते है, गरम लोहे 
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के श्राभूषण पहनाते हैं, लोहा पिघलाकर मुँह मे डालते हैं, तथापि 
ऐसी प्रतिकूलता के वीच में भी, जो कोई जीव उनमे सम्यर्दृष्टि 
होता है वह जानता है कि श्वरे ! मेरे चैतन्य को यह सयोग छूते ही 
नही, इस प्रतिकूलता का प्रवेश मेरे चैतन्यभाव मे है ही नही, मैं तो 
उससे भिन्न ज्ञानानंद स्वरूप आत्मा हूँ। तथा कोई जीव उस समय 
ही ऐसा भान प्रकट करके सम्यर्दर्शन भी प्राप्त कर लेते हैं। वाहर 
में शरीर तो कडाह के अन्दर जल रहा है और उसी समय आत्मा 
अंतीन्द्रिय शान्ति में मग्न है | देखो तो सही ! चैतन्यतत्व का स्वभाव 
उन प्रतिकुल सयोगो में रहकर भी उनसे भिन्न ही है । 


उन प्रतिकूल सयोगो के समय भी, पूर्वेभव में किन्‍्ही मुनिराज 
के पास से चैतन्य की बात सुनी हो, और वे सस्कार जाग उठे कि 
अरे | कया ऐसे प्रतिकूल सयोग और दु ख के वेदन मे ही सदा रहने 
का आत्मा का स्वरूप होगा | अथवा अन्दर कोई शान्ति की वस्तु भी 
होगी । मुनिराज मुझसे कहते थे कि हे आत्मा ! तू तो आनन्दस्वरूप 
है - इस प्रकार स्मरण करके वह तुरन्त श्रन्दर उतर जाता हैं और 
आत्मा का अनुभव करके, सम्यग्दशन प्राप्त करके, परम चतन्य का 
स्वाद चख लेता है। वहाँ नरक के सयोग के बीच में पडा-पडा भी, 
चैतन्य के आनन्द का वेदन करता है। सयोग मे तो शरीर पडा है, 
आत्मा तो उस समय भी असंयोगी चैतन्यभाव मे कूल रहा है भर 
परम सुख वेद रहा है। अरे ! एक बार सयोग से भिन्न अपने ग्रात्मा 
की दृष्टि तो कर । अनन्त परद्वव्य और परभावों से भिन्न टिके 
रहने की श्रपूवंशक्ति उस दृष्टि मे भरी है, तीनो लोक खलबला उठ 
तो भी वह अपने स्वरूप से चलित नही होती । स्वरूप-दृष्टि होते ही 
“चैतन्य की अपार दौलत प्रकट हो जाती है। 
बाहर के प्रतिकूल सयोग तो श्रात्मा से बाह्म हैं, वे कही 
आत्मा मे घुस नही गये हे । पूर्व मे किसी मुनि या ज्ञानी ने श्रात्म 
“स्वरूप समभाया, तब उसकी महिमा नही जगी, और पाप करके यहाँ 
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नरक मे जन्म लिया । अरे | ऐसा दु ख । परन्तु आ्रात्मा को ऐसे दु ख' 
का वेदन सदा रहने वाला नही, अन्दर कोई न कोई छुटकारे का 
उपाय अवश्य होगा। अन्दर शान्ति का स्थान कोई अ्रवश्य होगा । 

ऐसा विचारने पर आत्मा का स्वरूप लक्ष मे लेकर अन्दर उत्तरकर 

वह नारकी का जीव क्षणभर मे सम्यग्दशेन पा जाता है। स्वर्ग के 
मिथ्यादृष्टि देव को भी जो सुख नही, वैसा श्रपूर्व सुख वह अनुभव 

कर लेता है। सयोग तो सयोग मे रहा श्रौर वेदव वेदन में रहा,. 
अन्दर चेतन्यपरिणति उस सयोग और सयोग की तरफ के वेदन से 
छूटकर, असयोगी आनन्दमय तत्व मे घुस गई है - ऐसी धर्मी की 
दशा है। 


आत्मा स्वय आनन्द है, प्रतिकूल सयोग भले खडा हो, 
परन्तु वह अरूपी श्रात्मा से भिन्न है, उसमे श्रात्मा मिल नहीं गया 
है । ऐसे श्रात्मा को लक्ष मे ले तो कितनी शान्ति हो। सयोग के 
कारण कही अशान्ति नही है, बापू | तू उसका लक्ष छोड । लाख 
प्रतिकूलता हो तो भी उनसे पार आत्मा का ध्यान कर | यही लाख 
बात का सार है और यही शान्ति का उपाय है । 


तू शरीरादि को अनुकूल रखने की जितनी चिन्ता करता है 
उतनी चिन्ता यदि आत्मा के हित के लिए करे तो अवश्य ही हित 
हो । शरीर की चिन्ता तो निरथ्थंक है, उसमे तेरा कुछ भी वश नहीं 
चल सकता । शरीर प्रतिकूल भले हो, किन्तु उससे भिन्‍न आत्मा 
की दृष्टि और उसकी शान्ति का वेदव उसी समय हो सकता है। 
शरीर की प्रतिकूुलता कही उससे भिन्‍नता की दृष्टि करने से रोक 
नहीं सकती । अत उसमे ह्ष-विषाद मत करो । नित्य श्रात्मा का 
ध्यान करो । चाहे जेसा सयोग हो परन्तु है तो वह पर मे ही, वह 
आत्मा में है ही कहाँ ? आत्मा अपने परिणाम में उसी समय उससे 
भिन्‍न अन्तर-लक्ष कर सकता है कि मैं तो आनन्द हूँ, सिद्ध जैसा 
मेरा स्वभाव है, मेरे चेतन्‍्य वेदन में दु ख का श्रभाव है- इसप्रकारः 
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सयोग के समय सयोग से पार आत्मा का बेदन करे तो प्रतिकुल 
संयोग के मध्य भी अपूर्व शान्ति का वेदन रहता है। 


देखो न! शन्नुजय पर्वत पर ध्यान-लीन पाण्डवो का शरीर 
गरम लोहमय आशभूषणों से दग्ध हो रहा था फिर भी वे पाण्डव 
चेतन्य की अ्रन्तर शान्ति में कैसे मग्त थे ? ऐसे भग्त थे कि उन्हें 
शरीर का लक्ष भी नही रहा श्रौर उसी शान्ति में मग्त रहकर 
अस्मकल्याण कर लिया | चैतन्य में कितनी अ्रगाध शक्ति भरी 
हैं । उसका यह नमूना है; तथा गज कुमार श्रीकृष्ण के छोटे भाई थे, 
जिनका शरीर श्रत्यन्त कोमल था, वह मुनि होकर ध्यान मे खड़े 
थे, तब मस्तक तो अ्रग्नि में भड-भड सुलग रहा था, किन्तु वह तो 
अन्दर चैतन्य की शान्ति रूपी बर्फ में मर्त थे, वहाँ अ्रग्ति का कोई 
भी दुख उन्हे नही था, उस श्रग्ति की ज्वाला मे यह शक्ति थी ही 
कहाँ कि वह चैतन्य की शान्ति को छू भी सके । देखो तो सही, यह 
चैतन्य तत्व बाहर की अतिकूलता इस चैतन्य तत्व मे है ही कहाँ ? 
'उसी तरह समवशरणादि अनुकूल सयोग हो तो उनसे भी आत्मा को 
क्‍या लाभ ? उनका भो लक्ष छोडकर मुनिवर आत्मध्यान मे लीन 
होकर मोक्ष प्राप्त करते हैं । 


जो जीव बाह्य लक्ष छोडकर स्वय अपने ज्ञानानन्द स्वरूप 
आत्मा की संभाल नही करते वे जीव तीर्थंकर भगवान के समक्ष रह 
'कर भी मिथ्यादृष्टि ही रहते हैं ।अरे भाई ! बाहर की अनुकुल वस्तु 
आत्मा को क्या करे ? ज्ञानानद का कोष तो अपनी आत्मा मे अन्दर 
ही है, उसको लक्ष मे न ले तो समवशरण मे भले ही बना रहे, किन्तु 
वह मिथ्यादृष्टि -दु खी ही है।' यद्यपि समवशरण से बाहर का कोई 
ढु ख नही है तथापि वह जीव अन्दर अपने मिथ्याभाव से दु खी ही 
है, सुख का घाम तो उसने देखा ही नही । तथा जिसने ज्ञानानद- 
स्वरूप के धाम आत्मा में दृष्टि की, उसने सातवें नरक के अत्यन्त 
असहनीय कष्टदायक ' बाह्मसयोगो मे रहकर भी सम्यर्दर्शन उत्पल्न 
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नकरके आत्मा के अतीन्द्रिय सुख का वेदन कर लिया, और जन्म-मरण 
के नाश का श्रवसर प्राप्त कर लिया 


चैतन्य तत्व का सयोग के साथ क्‍या सम्बन्ध है ? पर-सयोग 
के साथ एकता की कल्पना से जीव दु खी है । उस सयोग मे सुख-दुख 
मानता तो कल्पना मात्र है। वास्तव मे जीव को सयोग का नही 
किन्तु श्रपनी परिणति का वेदन है। “सम्यर्दृष्टि नरक में भी सुखी 
और मिथ्यादृष्टि देवलोक मे भी दु खी” - ऐसा सयोग की तरफ से 
कहा जाता है, परल्तु वास्तव मे तो सम्यरदुष्टि अपनी निर्मेल परिणति 
में सुखी है, और मिथ्यादृष्टि अपनी मिथ्या परिणति मे दु खी है । 
वाहर का सुख-दु ख़ जीव को नही है। इसलिए हे भाई ! पृण्य-पाप 
के फल मे हर्ष -शोक अथवा सुख-दु ख न मानकर, उन दोनो से पार 
ऐसे चिदानद तत्व को लक्ष्य मे लेकर समभाव से उसको ध्यान करो, 
यही सुख की रीति है । 

सब जीवो को सुख की चाह है । वीतराग-विज्ञान वह सुख 
का कारण है और उसकी ही यह बात है। आत्मा ज्ञानानद स्वरूप है, 
उसकी सनन्‍्मुखता से उसको जानकर उसमे एकाग्र होने पर अ्पूर्व 
शान्ति होती है, और दुख के कारणरूप पुण्य-पाप की उत्पत्ति ही 
नही होती तथा पूर्व मे वँधे हुए कर्म भी खिर जाते है । पूर्व मे जो 
शुभाशुभ भाव किये थे, उनसे पुण्य-पाप कर्म बंधे थे, उनके फलस्वरूप 
बाहर मे जो अनुकूल-प्रतिकूल सयोग वर्तमान मे प्राप्त हुए उनको 
पुदंगल पर्याय जानो, श्रर्थात्‌ ज्ञान से भिन्न जानो और उनमे हर्ष-शोक 
मत करो । अनेकविघ पुदुगल पर्यायें उपजती और नष्ट हो जाती 
हैं, वह पुद्गल कभी देवपयाय के शरीररूप बनता है, वह पर्याय 
नष्ट होकर पुतत वही पुदुगल कभी नरक मे नारकी के शरीररूप बन 
जाते है। यह सब पुदूगल की लीला है । मैं उन सभी पुदुगल पर्यायो से 
भिन्न चैतन्यस्वरूप हूँ - ऐसा जानो । अन्य सभी लाख काम छोडकर 
भी ऐसे श्रात्मा को श्रन्तर मे घ्यावो, वही मोक्ष दातार है। 
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पुण्य-पाप की उत्पत्ति ज्ञान मे नही होती, उनकी उत्पत्ति तो' 
पराश्चित विकार मे से होती है श्लौर उसका फल पुद्गल-सयोग है, 
जो जीव से भिन्न है। शुभकर्म के फल मे भी जीव को धर्म या सुख, 
नहीं मिलता, कर्म का फल तो ससार ही है। इसप्रकार पुण्य-पाप का, 
स्वरूप उनके फन्द रहित ज्ञानस्वरूप आत्मा को सदा ध्यावो । अहा ! 
धर्मी की दशा मे ज्ञान और राग भिन्न पड गया है। शुभराग से पुण्य 
और अशुभ से पाप - इनमे ज्ञान कही नही आया, ज्ञान अर्थात्‌ धर्म 
तो उन दोनो से भिन्न वस्तु है । ऐसे ज्ञानस्वरूप का अनुभव ही सार- 
भूत है - मोक्षमार्ग है। पुण्य या पाप कही सार नही हे, वे तो श्रसार 
संसार के मार्ग है । मोक्ष के मार्गरूप सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र पुण्य 
पाप से रहित है। पुण्य मोक्षमार्ग नही है, वह तो कर्मवन्ध है, पुद्गल" 
है, और उसका फल बाहर मे आता है, वह पुदुगल की श्रवस्था है । 
सयोग जीव को सुख-दु ख नही देते । सयोग के समय भी सयोग तो 
ज्ञान से भिन्न ही रहता है। है भव्य ! ऐसा मनुष्यपत्ता पाकर 
करोडो उपायो से भी तू सम्यम्ज्ञान प्रकट कर । 
देखो, सम्यग्ज्ञान के लिए इसी ग्रन्थ मेबारबार कितनी प्रेरणा: 
दीहै। | 
जगजाल भ्रमण को देहु त्याग, श्रब दौलत निज श्रातम सुपाग,- 
- दूसरी ढाल, छत्द १५. 
प्रापरूप को जानपनो सो सम्यग्ज्ञान कला है । 
- तीसरी ढाल, छन्द २९ 
दौल ! समझ सुत चेत सयाने काल वृथा मत खोबे,_ 
यह नरभव फिर मिलन कठिन है जो सम्यक्‌ नहिं होवे । 
- तीसरी ढाल, छन्द १७' 
ज्ञान समान न आन जगत मे सुख को कारण 
- चौथी ढाल, छन्द ४ 


पै निज श्रात्तमज्ञान बिना सुख लेश न पायो 
- चौथी ढाल, छत्द २. 
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संशय विभ्रय मोह त्याग आापो लख लोजे । 

- चौथी ढाल, छन्द ६ 
क्रोदि उपाय बनाय भव्य ताको उर आनो । 

- चौथी ढाल, छन्द ७ 
जे पुरव शिव गए जाहिं श्ररु श्रागरे जहैं, 
सो सब महिमा ज्ञानतनी सुनिनाथ कहे हैं । 
विषयचाह-दवदाह जगतजन प्ररनि दावे, 
तास उपाय न भ्रान ज्ञान घनघान बुभावे । 

- चौथी ढाल, छुन्द ८ 
लाख बात की बात यहै निश्चय उर लाओो, 
तोरि सकल जग ६न्द-फन्द नित श्रातम ध्यावो । 

- चौथी ढाल, छुन्द & 


प्रन्तिम ग्रीवक लॉ की ह॒द पायो श्रनत बिरियाँ पद । 
पर सम्यस्लञान न लाघौ, दुर्लभ निज मे सुनि साधो ।॥ 
- पाँचवी ढाल, छन्द १३ 


अब दोल ! होउ सुखी स्वपद रचि, दाव सत चूकौ यहै । 
- छठवी ढाल, छुन्द १५ 
इस प्रकार छहढाला मे बारवार भेद-ज्ञान की प्रेरणा दी गई 
है | भ्रमृतचद्र स्वामी भी भेद-ज्ञान की महिमा बताकर समयसार 
मे कहते हे कि भेद-ज्ञान से ही सिद्धि प्राप्त होती है इसलिए 
केवलज्ञान होने तक अ्रछिन्न घारा से इस भेद-ज्ञान को भावों । 


हे भव्य ! तू भेद-ज्ञान से अन्तर मे आत्मा को कर्म से भिन्न 
जान । शुभाशुभ राग से भी अपने ज्ञानतत्व को भिन्‍त जान | पुण्य 
पाप आत्मा की सन्मुखता से नही होत्ते, वे तो पर-लक्ष से, शुभाशभ 
भाव से होते है । आत्मा की सन्मुखता से तो सम्यर्दर्शनादि शुद्धभाव 
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प्रकट होते हे और वे शुद्धभाव पुण्य-पाप वन्ध के कारण नही होते, 
वे तो कर्म छेदन के कारण हे । 


पुण्य-पापकर्म के कारण स्वभाव से विरुद्ध ऐसे राग-ह्ेषभाव हैं। 
पुण्य-पाप स्वय पुद्गलकर्मरूप है, जीवरूप वही, और उनके फल मे 
जो बाहर की सामग्री मिलती है, वह भी आत्मा से भिन्न है। बाह्य 
सामग्री तो जड है। वह चेतन स्वरूप आत्मा को छूती भी नही है । 


इस प्रकार शुभ-अशुभ, पुण्य-पाप, और उनके फलरूप बाह्य 
सुख-दु ख यह तीनो दवन्द श्रात्मा के ज्ञानस्वभाव से भिन्न हैं। ज्ञान- 
स्वभाव की ओर भुककर एकाग्र हुआ भाव शुभाशुभ का कारण नही 
होता, इसलिए ऐसे ज्ञानस्वभाव का निर्णय करो, और पुण्य-पाप के 
फल मे ह॒र्ष-शोक छोडो - यह लाख बात की बात है, और करोडो 
प्रयत्नो से भी यही कार्य करने योग्य है। इस उपाय से ही आत्मा 
जगत के द्वन्द-फन्द से छूटकर सारभूत मोक्ष सुख का घनी होता है । 


जिसे धर्म करता हो और सुखी होना हो - ऐसे मोक्षार्थी को 
सर्वप्रथम क्या करना चाहिए ? तो कहते है कि करोडो उपायो से 
प्रथम मे प्रथम स्व-पर का भेद-ज्ञान करना चाहिए । 


पुण्य के फल मे धन का ढेर या समाज में बडप्पन मिले तो 
उससे आत्मा को लाभ नही हो जाता, ये सव मिलने से आत्मा का 
काम नही हो जाता 4 आत्मा के हित के लिए कोई सयोग या उसके 
लक्ष से होने वाला भाव कुछ काम नही आता । मैं ज्ञानानन्द स्वभावी 
झ्रात्मा हूँ - इस प्रकार भ्रपनी वस्तु को पहिंचानकर यदि सम्यच्ज्ञान 
प्रकट करे तो उससे आत्मा का परम हित है, और वह ज्ञान आ्रात्मा की 
वस्तु होने से आत्मा के साथ अचल रहता है, उसका वियोग नही 
होता । इसके विपरीत पुण्य के फलरूप संयोग तो छूट जाते हैं । 

श्रे जीव | तू विवेक तो कर कि कौन सी वस्तु मिलने से 
तेरा हित है ? धन स्त्री आदि का सयोग अथवा भगवान था चुढ का 
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सयोग - तेरा हित नही कर सकते । तू स्वय सयोग से भिन्न आत्मा 
का ज्ञान कर, वह ज्ञान ही तुके हितरूप है। श्री गुरु भी तुझे ऐसा 
ही करने उपदेश देते है और ऐसा करना ही श्री देव-गुरु की परमार्थ 
विनय है । 


अब, जैसे पुण्य का सयोग हित प्रदान नही करता वेसे ही, 
पाप के फल मे असाता आदि प्रतिकूलता भी हित को नही रोकती । 
उस समय भी यदि भेद-ज्ञान करे तो यह जीव अपना हित कर सकता 
है । सयोग क्‍या करेगा ? नरक मे भी जीव सम्यग्दर्शन पाता है, 
वहाँ सयोग एक तरफ पडा रहता है और जीव सयोग का लक्ष छोड- 
कर जीव अपने अन्तर मे उतर कर अपूर्वे शान्ति प्रकट करता है। 


सयोग सयोग मे रहता है आत्मा मे उसका प्रवेश नही है। 
जैसे सयोग के समय जीव आत्तेंध्यान और रोद्रध्यान कर सकता है, 
वसे ही लक्ष बदलकर सयोग से भिन्न आत्मा के लक्ष से भेद-ज्ञान 
करके धर्मध्यान भी कर सकता है। करोडो प्रतिकूलताएँ दुख का 
कारण नही हैं, तथा करोडों अनुकुलताये सुख का कारण नही है, 
तथापि उनको दु ख या सुख का कारण मानने बाला जीव मिथ्यात्व 
के महान पाप का सेवन करता हुआ सयोगवुद्धि से श्रतन्‍्त राग-द्वेष 
करता है और अनन्त कर्मों से बँचता है। 


सयोग से भिन्न श्रात्मा को जानकर आत्मा की भावना करने 
वाले जीव को भविष्य मे ऐसे प्रतिकूल सयोग भी नही आते । सयोग 
की भावना करने वाला जीव, स्वभाव की भावना छोडकर, स्वभाव 
का विराधक होकर ऐसे कर्म बाँधेगा कि भविष्य मे महा प्रतिकूल 
सयोग आयेंगे । इसलिए कहते है कि हे भाई | तू वर्तमान मे ऐसा 
सुयोग पाकर लाख प्रतिकूलताओो के बीच भी, और बाहर मे लाख 
काम छोडकर भी अपने श्रात्मा को पहिचान कर उसका ध्यान कर । 
आत्मा पुण्य-पाप के सयोग से भिन्न स्वय परम शान्तिरूप निराकुल 
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और ज्ञान-स्वरूप है। ऐसे आत्मा को लक्ष मे लेकर उसमे भुकी हुई 
पर्याय सयोग को नही छूती । आ्रात्मा को हप-शोक करा सके ऐसी 
कोई शक्ति सयोग मे नही है । 


पृण्य-पाप के फल मे हर्ष-शोक नही करना चाहिए, परन्तु ऐसा 
हो कैसे ? कि मैं पुण्य-पाप से पार चिदानन्द तत्व हूँ, भौर सयोग 
मुझसे भिन्न है, वह मुझे सुख-दु ख का कारण नही है, ऐसा भेद-ज्ञान 
करे, तभी ह्॒ष-शोक करना मिटे । सयोग के सामने देखते हुए “हप॑ 
शोक नही करना” ऐसा कहने मात्र से हर्ष-शोक का अभाव नहीं 
हो सकता । 

प्रश्त - ज्ञानी को भी हर्ष-शोक होता तो दिखाई देता है न ? 


उत्तर -वह ज्ञान मे नही होता, ज्ञान से भिन्न पते होता है । 
धर्मी जानता है कि जैसे सयोग भिन्न है, वैसे ही जो हर्ष-शोक होता है 
वह भी मेरे से भिन्न है। ज्ञानी पर के कारण हषें-शोक नही मानता 
झौर ज्ञान मे उनको नही मिलाता, अर्थात्‌ वह हर्ष-शोक उसको 
अत्यल्प है और वह भी सम्यरज्ञान घारा से तो भिन्‍न ही है। अज्ञानी 
एक और तो सयोग के कारण राग-द्वेष होना मानता है। पृत्रादि जन्मे 
वहाँ हर्ष होगा ही, तथा उनके मरने पर शोक होगा ही - इस प्रकार 
वह पर के कारण से हर्ष-शोक होना मानता है। तथा दूसरी ओर 
वह हर्ष-शोकादि को ज्ञान से भिन्‍त नही जानता, किन्तु हर्ष-शोक ही 
मैं हूँ इसतरह उसरूप ही अपने को अनुभव करता हुआ उसको ज्ञान 
के साथ एकमेक मानता है, भ्र्थात्‌ उसे ज्ञान को भूलकर मिथ्यात्व 
सहिंत राग-द्वेष होता है, जो अनन्त दुख का कारण है। सम्यन्दृष्टि 
को अल्प हष॑-शोक के समय उससे भिन्‍न सम्यस्जानधारा वर्तती है, 
वह ज्ञानधघारा अनन्त सुखमय मोक्ष का कारण होती है - इस तरह 
ज्ञानी श्रौर अज्ञानी के बीच से महान अन्तर है । 

सम्य्दृष्टि चक्रवर्ती हो, किन्तु वह उस वैभव मे स्वप्न मे भी 
सुख नही मानता, अत उसमे राग करने का उसका ्रभिश्नाय नही 
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होता । अज्ञानी पर-सयोग को सुख का कारण मानता है, इसलिये 
उसे राग करने का अभिम्राय नही छूटता । ज्ञानी-अज्ञानी का माप 
अतरग अ्रभिप्रायानुसार है, बाहर के सयोग के अनुसार नहीं । जब 
कलाश पर्वत से ऋषभदेव भगवान निर्वाण्य को प्राप्त हुए तव भरत 
जी को थोडा खेद हुआ, वह खेद भगवान के वियोग के कारण नही 
हुआ, तथा ज्ञानघारा मे भी वह खेद नही हुआ, ज्ञानधारा तो उस 
समय भी उस खेद से भिन्‍न जीवत वर्त रही थी । भ्रज्ञानी तो प्रतिकुल 
प्रसग को ही दु ख का कारण समभकर द्वेष करता है, उस द्वेष से 
भिन्‍न ज्ञानधघारा उसके नही रहती, द्वेष मे ही लीन होकर वह अ्रज्ञान 
रूप परिणमन करता है। एक से ही प्रसग मे खेद तो दोनो को हुआझा 
फिर भी एक को तो उस समय खेद से भिन्‍न ज्ञानघारा वतें रही है 
श्रौर ज्ञानघारा से वह मोक्ष साध रहा है, जबकि दूसरे को उस खेद 
और सयोग मे एकत्वबुद्धि होने से श्रज्ञान वर्त रहा है श्रत वह ससार 
का कारण है। अरे | वह अज्ञानी कदाचित्‌ खेद न करे और पुत्र मरण 
के प्रसण पर शान्ति रखे तो भी चेतन्य के भान बिना वह दुख के 
मार्ग मे ही है । भेद-ज्ञान बिना सुख कैसे मिले ? 


अहा ! भेद-ज्ञान अन्तर की कोई श्रपूर्व वस्तु है। वह चैतन्य 
तत्व को किसी राग-ह्ेंष श्रथवा सयोग मे मिलने नही देता, भिन्‍न ही 
रखता है। ऐसा भेद-ज्ञान जिसे प्रकट हुआ उसकी दशा ही पलट गई, 
उसके भाव सम्यक्‌ हो गये । अब जो राग-द्रेष रहा, वह शअ्नन्तवें 
भाग है, ज्ञान उससे भिन्‍त पडकर अनन्त महान हो गया है, अ्रतन्‍्त 
शक्ति वाली वह ज्ञानधारा अपने मे राग-द्वेष का श्रशमात्र भी प्रवेश 
नही होने देती । 


श्रह्म |! मेरा परम आनन्द मेरे मे है, वह कही दूसरे द्वारा लाने 
योग्य नही - इस प्रकार जिसने अपने मे श्रपना श्रानन्द देखा, वह 
बाहर के किसी सयोग मे आनन्द नही मानता अर्थात्‌ उसमे उसे हे नही 
होता । अज्ञानी अपने आत्मा के आनन्द को देखता नही और « थे 


११८ ] [ बीतराग-विज्ञान भाग- 


मे ही आनन्द मानता है इसलिये उसमे हर्ष करता है। ज्ञानी किर्स 
सयोग को प्रतिकूल नही मानता अर्थात्‌ उसको दु ख का कारण नह 
मानता, अत उससे उसके ज्ञान मे खेद नहीं होता, भ्ज्ञानी सयोग 
को प्रतिकूल और दुख का कारण मानता है इसलिये वह खेद 
करता है । 


एक ओर चेतन्य का अस्तित्व, दूसरी ओर सयोग का अस्तित्व 
दोनो का अस्तित्व अपने अपने मे भिन्‍न-भिन्‍न है - ऐसा जो नही 
जानता वह अज्ञानी उनके अस्तित्व को एक-दूसरे मे मिला देता है, 
किन्तु सभी सयोग चेतन्य से श्रत्यन्त भिन्‍न है- ऐसी भिन्‍तता के 
भान बिना जीव को कभी समभाव नहीं होता और सुख प्रकट नही 
होता । सयोग से अपनी भिन्‍नता जाने, तभी स्वय चैतन्य भावरूप 
रहकर राग-द्वेष रहित समभाव रख सकता है और सुखी हो सकता 
है। इस प्रकार भेद-ज्ञान ही सुख का एक मात्र उपाय है। इसलिए 
हे भव्य | तू अ्रन्य लाख बातें छोडकर, जगत के द्वनन्‍्द-फन्द त्याग कर, 
अपने ज्ञानस्वरूप आत्मा का अन्तर मे ध्यान कर । आत्मा का ज्ञान- 
ध्यान करने पर ही वीतरागी समभाव होगा और कर्म सहज टल 
जावेगे । इसके बिना महाब्रतादि करने पर भी कर्मो से छुटकारा 
नही मिलेगा और किचित्‌ भी सुख नही मिलेगा । इसलिए कहा है - 


लाख बात की बात यहै निश्चय उर लाझो । 
तोरि सकल जग द्वन्द-फन्द नित श्रातम घ्याश्नो ॥ 


शात्मा के स्वभाव की मीठी-मधुर भावना बारम्बार करने 
जैसी है। जैनधर्म के सब उपदेश का सार यही है कि अपने आत्मा 
को जगत के पदार्थों से भिन्‍न, तथा शुभाशुभ भावों से भी भिन्न, 
ज्ञान-आनन्दस्वरूप जानकर, उसको ही ध्याकर उसी मे एकाग्र 
होना, इसमे सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्र झ्रा जाते है, यही मोक्षमार्ग है, 


यही मुमुक्ष का कर्तव्य हैं । 
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जैसे सम्यग्दर्शन के वर्णन मे नि शकता आदि आठ अगर कहे 
जा चुके है, वैसे हो सम्यग्नात के साथ भी ज्ञानाचाररूप आठ अग 
होते है, उन श्राठ अगो सहित सम्यग्ज्ञान की आराधना करना चाहिए। 
ज्ञान के आठ अग निम्न प्रकार हैं - 


१, व्यजनाचार - जहाँ मात्र शब्द के पाठ का ही शुद्ध जान- 
पना हो, उसे व्यजनाचार कहते है । 


२ अर्थाचार - जहाँ केवल अर्थमात्र के प्रयोजन सहित शुद्ध 
जानपना हो, उसे अ्रर्थाचार कहते है । 


३ उभयाचार - जहाँ शब्द और अर्थ दोनो मे सधि सहित 
सम्पूर्ण जानपना हो, उसे उभयाचार कहते है । 


४ कालाचार -स्वाध्याय के लिए जो योग्य काल हो, उसका 
विवेक करके स्वाध्याय करना कालाचार है । 


५ विनयाचार -उद्धतपना छोडकर श्रीगुरु के प्रति तथा 
शास्त्र के प्रति विनयपूर्वक ज्ञान की उपासना करना विनयाचार है। 


३ उपधानाचार -उपवास- एकासन आदि योग्य अनुष्ठान 
सहित ज्ञान की उपासना करना, अ्रमुक तप की घारणा सहित 
ज्ञान की आराधना करना उपधानाचार है । 


७ वहुमानाचार -ज्ञान का श्रति झ्ादर, ज्ञानदाता गुरु का 
भी विशेष झादर - बहुमान, और ज्ञान के हेतुभूत शास्त्रादि का 
भी बहुमान करता बहुमानाचार है । 


८. श्रतिन्हवाचार - जिन देव-यग्रुरु-शास्त्र के निमित्त से स्वय ज्ञान 


पाया, उन के उपकार को प्रसिद्ध करे, उनके नामादिक को नही 
छिपाना अ्रनिन्‍्ह॒वाचार है । 


९ [ वातराग- विज्ञान भाग 


इस अकार श्रष्ट प्रकार की आचार-शुद्धि से सम्यस्ज्ञान की 
अराधना करना । 


आत्म ज्ञान विना जीव ने अनन्त काल में जो कुछ भी पुण्य- 

पाप किया, वह सब धर्म के लिए निष्फल गया, उसमे सुख बिलकुल 
नही मिला, मात्र दुख ही मिला । अत हे जीव ! तृ अरब तो चेत 
और उस पुण्य-पाप से पार ज्ञानस्वरूप आत्मा का विचार करके 
उसकी पहिचान कर | पुण्य-पाप से ससार मिलेगा, आत्मा नही 
मिलेगा, अत वह सार नही है। इसलिए “लाख बात की बात” मे 
पुण्य करो - ऐसा नहीं कहा, किन्तु “निज आतम ध्यावो” - ऐसा 
कहा, अर्थात्‌ शुभाशुभ राग से पार आत्मा का जो शुद्ध ज्ञाब्नतन्द 
स्वरूप है, उसको निश्चय से अन्तर मे लाकर उसका अनुभक करो । 
ऐसा अनुभव ही मोक्ष के परम सुख का कारण है। अपना हित तो 
स्वसन्मुखता से होता है, परसन्मुखता से तो शुभ-अशुभ राम होता 
है, उसमे हित नही है । इसलिए पर से भिन्नता जान, और पर तरफ 

के शुभाशुभ की भी रुचि छोडकर, अन्तर के ज्ञान स्वरूप मे लीन 
होकर उसका ध्यान कर - यही जेनधर्म के सर्व शास्त्रों का सार है, 
भगवान के कहे हुए चारो अनुयोगो का रहस्य है । ऐसे निश्चय श्रद्धा 

ज्ञान बिना चारित्र कभी सच्चा नही होता, अर्थात्‌ सम्यग्दशेन-ज्ञान 

बिना अन्य लाखो बाते करना असार है, मिथ्या है। लाखो बातो मे 

सारभूत बात एक यही है कि आत्मा के शुद्धस्वरूप को पुण्य-पाप से 

पार पहिचानता, और पुण्य-पाप के फल मे हर्ष-शोक ज्याग्रता । पुनः 

पत॒ कहते हैं कि हे जीव ! तू काल गेंवाये बिता ऐसे सम्यग्दशन-ज्ञान 

का उद्यम कर | यदि आत्मज्ञान विना अवसर खो देगा तो पछताने 


का पार नही रहेगा । 


प बुघजनजी ने भी एक छहढाला लिखी है, उसका अनुसरण 


करके प. दौलतरामजी ने यह छहढाला ग्रन्थ बनाया है॥ यह छहंढाला 
बहु प्रचलित है, सुगम रचना होने पर भी इसमे गभीर भाव भरे हैं । 
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इसमे शास्त्रानुसार सूक्ष्म तत्वों का वर्णन किया है। इसमे कहते हैं 
कि जीव आत्मा को जाने बिता शुक्ललेश्या [शुक्लध्यान नही किन्तु 
शुक्ललेश्या | करके अनन्त बार तवमी ग्रैवेयक तक गया परन्तु लेश 
भी सूख नही पाया । यद्यपि ग्रेवेयक मे जाने वाले सभी जीव अज्ञानी 
नहीं होते, बहुत से तो ज्ञानी होते हैं, परन्तु (अज्ञानी को ससार मे 
सबसे ऊँचा स्थान नवमी ग्रैवेयक तक ही होता है, उससे ऊंचा स्थान 
उसे नही मिलता । नवमी ग्रैवेयक मे जाने वाले जीव को बाहर मे 
नग्न दिगम्बर दशा श्रवश्य होती है। जिसे पचमहात्रत का बराबर 
पालन हो, देव-शास्त्र-गुरु की व्यवहार-श्रद्धा सच्ची हो, शास्त्रज्ञान 
व्यवहार से सच्चा हो, शुक्ललेश्या हो - ऐसा जीव नवमी ग्रेवेयक मे 
जाने की पात्रता रखता है |) 


अरे ! इतना कर-करके भी मिथ्यादृष्टि जीव अ्रतन्त बार 
नवमी ग्रेवेयक मे गया [सम्यग्दृष्टि का तो अनन्त बार नवमी ग्रं वेयक 
में जाना होता ही नहीं, उसको तो एक-दो भव में ससार भ्रमरा से 
छुटकारा हो जाता है,] फिर भी उसे लेशमात्र भी सुख नहीं मिला । 
क्यो नही मिला ? क्योकि सुख का सच्चा कारण उसके पास नही 
था । पृचमहान्रत का शुभराग उसके पास था, परन्तु यह सुख का 
कारण थोडे हो है। उसे शुभराग मे आत्मा कहॉ आया ? आत्मा 
की श्रद्धा-ज्ञान विना सुख कभी नही मिलता ॥(पचमहात्रत का शुभ 
राग भी सुख का कारण नही है, उस रागसे पार आत्मा की श्रद्धा 
ज्ञान-चारित्र ही सुख का कारण है) पुण्य और पाप ये दोनो तो 
विभाव हैं, इनका फल ससार ही है। आत्मा की श्रद्धा-ज्ान-चारित्र 
ही आत्मा का स्वभाव है, उससे ही भव का अन्त श्राता है। शुक्ल- 
लेश्या भिन्न वस्तु है और शुक्लध्यान भिन्न वस्तु है। शुक्ललेश्या तो 
अज्ञानी के भी हो सकती है, किन्तु उससे भव का अन्त नही आता, 
जवकि शुक्लध्यान श्रात्मा की सम्यक श्रद्धा-ज्ञान उपरान्त चारित्र दशा 
में भूलते हुए मुनिवरों को होता है और उससे भव का अन्त आता है। 
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इसलिए शुभाशुभ राग से पार चेतन्य स्वरूप प्रात्मा को: 


चि |. 


पहिचानना ही जैनघर्म के उपदेश का सार है। इसके सिवाय शुभा- 


रहित आत्म स्वभाव का स्वय सवेदन करे, अर्थात्‌ जैसा स्वभाव है 


7 अनुभव में लेकर श्रद्धा-ज्ञान करे तव मोक्षमार्ग बने, तभी सर सुख 


श्रौर दु ख मिटे, इसके बिना लाखो उपाय करने परभी दुख 
मिटकर सुख नही होगा । 


ए जानस्वरूपी, भुवन्ध स्वभावी आत्मा के शद्धा-ज्ञान-चा रित्र 


न चनज-न > अजीत +स+ल+ अब 


५ “>प्त भावरूप है भर्थात्‌ मोक्ष सुख के कारण हैं। निश्चय-रत्नत्रय 


! ] अप कक, चेक 


मोक्ष के लिए नियम से कतंव्य है - ऐसा नियमसार की तीसरी 
गाथा मे कहा है - 


जो नियम से फरंव्य दर्शन-ज्ञान-ब्रत यह नियम है। 
यह सार पद विपरीत के परिहार हित परिकथित है ॥। 


इस नियमरूप रत्नत्रय मे राग नही आता, राग का तो उसमें 
परिहार है, क्योकि राग तो निश्चय-रत्नत्रय से विपरीत है । व्यवहार 
( र्नतय में जो शुभराग है यह नियम नही है, सार॒भूत नही है, मोक्ष 
; के लिए कर्तव्य नही है। मोक्ष के लिए तो करने योग्य अपने भ्रात्मा 
है अनुभवरूप पर से अत्यन्त निरपेक्ष और राग रहित श्रद्धा-ज्ञान- 
/ चारित्र है, वे ही सारभूत हैं, वे ही स्वानुभूति कहे जाते हैं। भगवान 
अप व म्नत से प्रसिद्ध होता है- ऐसा समयसार के प्रथम 
मगल श्लोक में कहा है। उस स्वानुभुति में सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र 
तीनो समा जाते हैं, परन्तु राग उसमे नहीं समाता । भगवान शात्मा 
की प्रसिद्धि स्वानुभृति मे होती है, राग मे आत्मा प्रसिद्ध नही होता 
अनिवार्य मे उपयोगरूप ति में भगवान आत्मा प्रसिद्ध होता है, 
मत आता. । ऐसी अनुशति मंगल रूप है, मोक्ष का कारण 
है, अत समयसार के प्रारम्भ मे ही उसको स्मरण करके आचारये- 
अमृतचन्द्र देव ने मगल किया है । 
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जैसे मेरु पर्वत की दक्षिण दिशा में श्रपना यह भरत क्षेत्र है 
वैसे ही उसकी पूर्व दिशा मे विदेह क्षेत्र है, वहाँ सीमन्धर तीर्थंकर 
आ्रादि भगवन्त विचर रहे हैं, इन्द्र और गणधर उनकी वाणी में 
आत्मा का स्वरूप सुनते हैं और स्वय उसका अनुभव करते हैं । ऐसे 
सीमन्धर परमात्मा के पास यहाँ से कुन्दकुन्दाचार्य देव साक्षात्‌ गये” 
थे। वे इस भरत क्षेत्र के महान स्वानुभवी सन्त थे । उन्होने समय- 
सार आदि परमागम रचे है। इन ग्रन्थों मे अ्रन्तर के चेतन्य के 
अनुभव को स्पर्श करके श्रात्मा की श्रनुभूति का श्रलौकिक उपदेश 
किया है, चेतून्य का श्रूपार वैभव समयसार मे स्पष्ट करके दिखाया. 
है। ऐसे ही पूर्वाचायों का अनुसरण करके प्‌० दौलतरामजी ने विक्रम 
सवत १८९१ में इस छहढाला की रचना की है | उसमे कहते हैं कि 
श्रहो जीवो ! लाख बात की बात यह है कि तुम निश्चय से आत्मा 
को पुण्य-पाप से भिन्न जानकर श्रन्तर मे ध्यावो, पृण्य-पापरूप ससार 
के इन्द-फन्द रहित आत्मा को ध्यावों । पृण्य-पाप से पार अनन्त'? 
चंतन्य शक्ति से परिपूर्ण स्वसवेद्य श्रात्मा है, उसे अन्तर्मुख होकर 
वेदन में लो । पुण्य-पाप से वह आत्मा वेदन मे नही आता, अपनी “ 
ही उपयोग शक्ति से वह स्वय अपना प्रत्यक्ष स्वसवेदन करता हैं. 
श्रोरे ऐसे स्वसवेदन मे भगवान आत्मा अपने सच्चे स्वरूप से प्रसिद्ध 
होता है । इसलिए मुमुक्षु को यही कार्य वास्तव में करने योग्य है, 
लाख उपाय से इसी को करना चाहिए । 


अरे! मेरे करने योग्य काम तो आत्मा की पहिचान है, परन्तु 
मैंने वह तो श्राज तक की नही और राग में तथा उसके फल मे ही 
सन्‍्तोष मानकर रुका रहा । परन्तु जहाँ राग से पार चैतन्य की 
स्वानुभूति में आत्मा प्रकट हुआ वहाँ चैतन्य का परम सुख वेदन मे 
आया । ऐसी आनन्दमय स्वानुभूति कँसे हो? कि राग के आश्रय से 
नही, पर के लक्ष से नही, श्रपने भ्रन्दर गहरे गहरे जहाँ राग का 
प्रवेश नही, ऐसे भूतार्थ चैतन्य स्वभाव में घुसकर आओत्मो क 
स्वानुभूति होती है । 


कै४ | [ बोतराग़ विज्ञान भाग-है 


यहाँ (सोनगढ) जैन मदिर मे फागुन सुदी द्वितीया को सीमन्धर 
भगवान की श्रतिप्ठा हुई थी । कल उसकी वर्ष गाठ का दिवस है, 
और आज यहाँ आत्मा की स्वानुभूति से चंतन्य प्रभु को अपने मे 
पवराने की बात है। अन्तर मे श्रात्मा की पहिचान विना भगवान 
की भी सच्ची पहिचान नहीं होती । पर से भिन्न, रागसे पार, 
अपार गुण सम्पन्न आत्मा की श्रद्धा करना ही मोक्ष महल की प्रथम 
सीढी है। जिसने ऐसी श्रद्धा की, उसने श्रनन्त भगवन्तो को अपने 
अन्तर मे स्थापित करके मोक्ष सन्‍्मुख मगल प्रयाणा किया । सम्यक्‌ 
दर्शन मे सिद्ध जैसे अतीन्द्रिय आनन्द का स्वाद आता है, उसके 
विना ज्ञान-चारित्र श्रादि सच्चे नही होते । शास्त्र का पढना या 
शभराग का श्राचरण आदि सब सम्यरदर्शन के बिना निरर्थक हैं, 
सम्यग्दर्शन बिना वे सब मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र हें श्रर्थात्‌ 
ससार के ही कारण हूं, मोक्ष के कारण नही हे । इसलिए कहते हे 
कि है भाई ! तू ऐसे पवित्र सम्यग्दर्शन को तथा सम्यग्ज्ञान को 
उद्यम से घारण कर । इस अवसर मे लाख-करोड उपाय ववाकर 
भी, बाहर की अन्य सभी वातों को छोडकर, अन्तर में श्रपनी 
आत्मा की दरकार करके, सच्ची श्रद्धा-शञान उत्पन्न कर तो तुझे 
अपूर्व श्रानन्द की उपलब्धि होगी । 
भ्रधिक क्या कहे ! लाखो बातो का सार इतना ही है कि 
हे सुज्ञ पुरुषों ! भ्रवन्‍्त काल तो सम्यर्दर्शन बिना बीत गया, किन्तु 
जो हुआ सो हुआ, झव इस अ्रवसर में सम्यर्दर्शन बिना अल्पकाल 
भी भत गँवाना। वीर प्रभु के जिन शासन में ऐसा अवसर पाकर 
अब तो सम्यर्दर्शन प्रकट करो । शीघ्र चेत जाओ, दुनिया को प्रसन्न 
करने के लिए समय मत बरबाद करो । अपनी श्रात्मा क्‍या हैं उस 
तरफ लक्ष करके उसकी आराघना करो, उसका सम्यक्‌ अनुभव करो। 
सम्यवत्व रत्न की प्राप्ति का यह श्रवसर है, उसी उत्तम रत्न से मोक्ष 
आप्त होगा । अ्रनन्त काल तो दुख में गया। “गई सो गई परल्तु 
अब तो सम्यग्दर्शन करके आ्रात्मा के सुख का अनुभव करो । अनन्त 
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जीव ऐसा अनुभव करके मोक्ष गए हैं, तुम भी आ्रात्मानुभव करके 
मोक्ष प्राप्त करो । 


शरीर और कर्म की तो कथा ही क्‍या ? बे तो श्रजीव हैं, 
परद्रव्य है, जीव से भिन्न है, शुभाशुभराग भी चैतन्य स्वभाव से पार 
है, भिन्न है, और अल्प विकास वाली अधूरी पर्याय जितना सम्पूर्ण 
आत्मा नही है | आत्मा तो पूर्ण स्वभाव से भरा है, उसमे से ही 
केवलज्ञानादि प्रकट होते हैं, वही उसका पूरा कार्य है । इसलिए पर 
की, विकार की श्रौर श्रल्प पर्याय के भेद की दृष्टि छोडकर, पूर्ण 
स्वभाव से भरे हुए भगवान के सन्मुख होकर उसकी श्रद्धा-ज्ञान करना 
ही सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान है, वही आनन्द रूप है, वही मोक्षमार्ग 
है । पूर्णानन्दी प्रभु भगवान आत्मा स्वय विराज रहा है, उसको 
भजते ही वह मोक्षमार्ग और मोक्ष प्रदान करता है। अनन्त जीव 
श्रपने अन्तर मे उसको ही भज-भजकर सम्यग्दर्शन को प्राप्त हुए 
श्रौर जो प्राप्त होगें वे भी उसकी ही सन्मुखता से पावेंगे। सम्यग्दशंन 
के लिए तीन काल का नियम है और सभी जीवो पर लागू पडता 
है । इसके अतिरिक्त अन्य किसी उपाय से सम्यग्दर्शन प्राप्त नही 
होता और सम्यर्दर्शन के बिना मोक्ष नहीं मिलता । अत हे भव्य 
जीव | सर्वेप्रथम आत्म सन्मुख होकर सम्यक्‌ श्रद्धा-ज्ञान प्रकट करो। 


श्रहो | देखो तो सही ! सन्त कंसे प्रेम से आत्महित के लिए 
प्रेरित कर रहे है। अरे | ऐसे आत्मा का प्रेम लाकर जीव ने कभी 
उसकी बात सुनी नहीं । सुना तो वास्तव मे तब कहा जाय जबकिः 
अपने मे वेसा भाव प्रकट करके अन्तर मे अनुभव करे। चेतन्य की 
बात सुनने पर भी जो जीव विषय-कषाय के वेदनरूप भाव मे ही रुका 
रहे, अर्थात्‌ बन्ध भाव मे ही रुका रहे और अबन्धरूप चैतन्य भाव 
भकट न्‌ करे, उसने एकत्व विभक्त श्रात्मा की बात वास्तव में सुनी 
हों, उसने तो काम-भोग-बन्ध की विकेथा हो सुनी हैं, उसका ही 
प्रेम किया है। श्रनादि काल से जीव ने यही किया है। पर से भिन्न 
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होकर चेतन्य के एकत्व मे जो आया उसने ही अपूर्व भाव से एकत्व 
स्वभाव की बात यथार्थ सुनी है, और उसी ने अनुभवी - ज्ञानी की 
सच्ची सेवा की है। इसके बिना मात्र शुभभाव करने को तो 
सम्यग्ज्ञानी की सेवा भी नही कहते, उसने “ज्ञान” की सेवा नही की 
उसने तो राग का ही सेवन किया है । इसलिए कहते है कि पुण्य-पाप 
में पार चंतन्‍्य तत्व को पहिचानो - यही सबका सार है । 


सम्यर्दर्शन पर्याय मे निमित्त का, राग का या भेद का आश्रय 
नही है, वह तो एक अखण्ड ज्ञायक तत्व का आश्रय करके उसमे 
एकता करता है। सम्यर्दृष्टि जीव अपने शुद्धात्मा की प्रतीति कभी 
“नही छोडता, और एक समय भी रागादि अ्रशुद्ध भावरूप से श्रपने 
को नही अनुभवता / ऐसा सम्यग्दर्शन और भेद-ज्ञान जैन _घर्म का 
सार है । इसमे ही वीतरागता होती है। वीतरागता ही शास्त्रों का 
तात्पर्य है। श्रोत्मो का शुद्धस्वरूप सर्व पर से भ्रत्यन्त_भिन्न है, 
“उसमे वीतरागता भरी है, राग का भ्रश भी चैतन्य मे नही_है। ऐसे 
चेतन्य स्वरूप की अनुभूति बिना अनन्त बार बहुत राग कर-करके क्या 
पाया ? श्रकेला दुख पाया, लेश भी सुख नही पाया । इसलिये श्रव 
दुख से परिसुक्त होकर सुखी होने के भ्रर्थ हे जीवो ! तुम जगत के 
सभी द्वन्द-फन्द छोडकर निजात्मा का ध्यानकरों | कब ध्यावे ” 
नित्य ध्यावो, एक क्षण भी श्रात्मा को पुण्य-पाप वाला मत ध्यावों । 
सदा श्रात्मा को पुण्य-पाप से पार चैतन्य स्वरूप, ही ध्यावो, रे 
मुमुक्षु का कर्त्तव्य है। “शुभराग नित्य करो” ऐसा नही कहा, अपितु 
राग रहित शुद्धात्मा को “नित्य ध्यावो” ऐसा कहा है। रागरूप से 
ग्रात्मा को एकक्षण भी मत ध्यावों | चैतन्य श्र राग एकरूप 
भासित होना ही ससार का मूल है। पुण्य-पाप का भाव होते ३ 
भी श्रपने शुद्धात्मा की श्रद्धा-ज्ञान नही छुटते, सम्यक्‌ श्रद्धानत्ान 
पुण्य-पाप से छूटे ही हैं। आत्मा के ध्यान से ऐसे सम्यप्दशन हक 
ज्ञान प्रकट करके, धर्मी उतको नित्य ध्याता है । यहीं श्राव के 
प्रथम कर्तव्य है। श्रावक को, धर्मी गृहस्थ को भी श्रद्धानत्ञान 


झह॒ढाला प्रवचन, चौथी ढाल ] [ १२७ 


ध्येयपने निरन्तर अपना शुद्धात्मा वर्तंता है । शुद्धात्मा का ऐसा 
धर्मध्यात गृहस्थ को भी होता है । 

जगत के दन्द-फन्द को तोडने के लिए कहा, और पुण्य-पाप 
के फल में ह्ष-शोक छोडने के लिए कहा, तो जगत के उस द्वन्द-फन्द 
को कौन छोडे ? कि पृण्य-पाप से पार चैतन्य मात्र मैं हूँ - ऐसा 
“जिसने अन्तर मे जाना हो, वही अपने आत्मा को ध्याकर ससार के 
फन्‍्दे से छूट जाता है। जिसको पुण्य के फल मे मिठास लगे, शुभराग 
मे रस लगे, वह जीव ससार के फन्दे को नही तोड सकता । 


(भंगवान । तेरे आत्मा में ही सिद्ध भगवान बैठा है, केवलज्ञान ! 
तेरे आ्रात्मा मे बैठा है, किसी दूसरे के पास से तुझे क्‍या लेना है ? 
शेतन्य तत्व का श्राश्नय करने पर तू स्वयं सावि-अननन्‍्त काल तके ' 
कैवलज्ञान और सिद्ध दशारूप परिणमन करे -ऐसा ही तेरा 
अचिन्त्य स्वभाव है) अ्रव तुझे राग के पास से या किसी अन्य के 
'पास से क्‍या लेना ? श्रनन्त अतीन्द्रिय श्रानन्द, श्रनन्त केवलज्ञान, 
अनन्त सम्यक्त्व - ऐसा सामर्थ्य तेरे गुण मे ही है, ऐसे श्रनन्‍्त गुणों 
का पिंड तू महान चैतन्य वस्तु है। तुभमे राग का श्रश भी नही है। 
अन्तर्मूख होकर ऐसे परम महिमावन्त आत्मवस्तु को श्रद्धा-श्ञान में 
लेना ही भव से पार होने का उपाय है । 


पृण्य-पाप का आलम्वक ज्ञान मोक्ष का कारण नही, चेतन्य 
स्वभावरूप सत्ता का अवलम्बन लेने वाला ज्ञान ही मोक्ष का कारण 
है | पुण्य-पाप तो ससार का फन्‍्द है, उसे तो चैतन्य के ध्यान से 
तोडना है । चैतन्य स्वरूप श्रात्मा को जाना तब रागादि के फन्‍्द से 
ज्ञान छूटा कि “यह पुण्य-पाप मैं नही” ।(स्वपुवंक-पर का ज्ञान ही 
प्रमाण ज्ञान है, ऐसे भेद-ज्ञान से सम्यम्शान की ओरोधिन करो 
सम्यर्दर्शत के साथ ऐसा सम्यग्ज्ञान होता है, उसको सम्यर्दर्शन के 
वाद भी ठेठ केवलज्ञान तक आराधो । पुण्य-पाप से सदा भिन्न ज्ञान 
की आराधना करो। वह तो मोक्षमार्ग है और वही द्वादशाग का 
सार है। वही सच्चे सुख का एक मात्र उपाय है। 
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सम्यच्ज्ञानपुर्वक चारित्र का उपदेश 
सम्यरदर्शन-ज्ञान पूर्वक ही चारित्राराधना होती है । इसीलिए 
सम्यग्दर्शन और सम्यस्ज्ञान के पश्चात्‌ भव चारित्र का वर्णन करेगें। 
पुरुषार्थसिद्धयुपाय में भी कहा है - 
न हि सम्यग्व्यपदेश चरित्रमज्ञानपुर्वंक लभते । 
जश्ञानान्तरसुक्त चारित्राराधन॑ तस्मात्‌ ॥ 
अज्ञान पूर्वक होने वाले चारित्र को सच्चा चारित्र नही कहते 
इसलिए चारित्र की आराधना सम्यग्ज्ञान के बाद ही कही गई है । 
चारित्र के मुख्य दो भेद कहे हैं- देश चारित्र और सकल 
चारित्र । पाँचवे गुणस्थानवर्ती श्रावक को देश चारित्र होता है, तथा 
छठवे-सातवे ग्रुणस्थानवर्ती मुनिराज को सकल चारित्र होता है। 
सकल चारित्र का वर्णन छठवी ढाल मे करेंगे। यहाँ १० वें से १३वे 
छन्द तक देश चारित्र का वर्णन करते है । 
सम्यरज्ञानी होय बहुरि दृढ़ चारित्र लीजे । 
एकदेश अरु सकल देश तसु भेद कहीजे ॥। 
त्रसहिसा को त्याग वथा थावर न संहारे । 
परवधकार कठोर निद्य नहिं वयन उचारे ॥१०॥ 


जल-मृतिका बिन श्रौर नाहि कछ गहे श्रदत्ता । 
निज बनिता बिन सकल नारिसो रहे विरत्ता ॥। 
अपनी शक्ति विचार परिग्रह थोरो राखे । 
दशदिश गसन प्रसान ठान तसु सीम न नाखे ॥११॥॥ 
ताहू मे फिर ग्रास गली गृह बाग बजारा । 
गमनागमन प्रमाण ठान श्रन सकल निवारा ॥ 
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काहू की धन हानि किसी जय-हार न चिते । 
देय न सो उपदेश होय श्रघ वनिज इषी ते ॥१२।॥ 


कर प्रसाद जल सरूमि वृक्ष पावक न विराधे । 
असि धनु हल हिंसोपकरण मनहिं दे यश लाख! 
रफम-हेष करतार कथा कबहूँ न सुनीर्ज । 
कौर हु श्रनरथ दण्ड हेतु श्रथ तिन्‍्हे न कीजे ॥१३॥ 
श्रावक के निम्नानुसार कुल १२ ब्रत हैं - 
पाँच श्रणुत्रत - अहिसा, सत्य, श्रचौये, ब्रह्मचय्यं, परिग्रह 
परिमाण ब्रत । 


तीन गुणब्रत - दिग्त्रत, देशावकाशिक ब्रत, श्रनर्थदण्ड परि- 
त्याग ब्रत । 


चार शिक्षान्रत - सामायिक, प्रोषध, भोगोपभोग परिमारण 
और श्रतिथि सविभागरूप वैयावृत । 


इन वारह ब्रतो मे से पाँच भरातब्रतो और तीन ग्रुणब्रतो का वर्णन 
इन चार छन्दो मे है । चार शिक्षात्रतो का वर्णान बाद मे करेगे। 


ये ब्रत श्रावक को पाँचवे गुणस्थान मे होते हैं श्र्थात्‌ सम्य- 
श्ञानपूर्वक ही होते है। ज्ञान के बिना ब्नत सच्चे नही होते, अत 
विशेषरूप से कहा कि “सम्यग्ज्ञानी होय बहुरि दृढ चारित लीजे” 
सम्यग्ज्ञान उपरान्त जहाँ ऐसी वीतरागता हुईं कि श्रप्रत्याख्यान 
सम्बन्धी क्रोधादि कोई कषाय भी नहीं होती और शेष कषाये भी 
मन्द है, मर्यादित हैं जिसके अ्रन्दर की वीतरागी शान्ति विशेष बढ 
गई हैं - ऐसी दशा वाले श्रावक को पाँचवाँ गुणस्थान होता है भौर 
उसको अहिसा ब्त होते हैं, उसका यह वर्णन है । 

अरे | श्रावकपता किसे कहा जाय ? सवर्थिसिद्धि के देवो 
की अपेक्षा भी जिसकी शान्ति अधिक है। ऐसी दशा अन्तर में आत्मा 


के अनुभव विना नही हो सकती | श्रत है जीवों ! प्रथम श्रात्मा 
का सम्यग्ज्ञान करके फिर चारित्र दशा का आराघन करो | मुनिपना 
हो सके तो मुनिपना प्रगट करो, यदि श्रभी मुनिपना न हो सके तो 
श्रावक के चारित्र का आचरण करो - देशब्रत का पालन करो । 


मोक्षमार्ग मे श्र्थात्‌ अरहन्त भगवान के मार्ग मे जो चारित्र 
है वह सम्यग्ज्ञान सहित ही होता है। समन्तभद्र स्वामी ने रत्न- 
करण्ड श्रावकाचार की ४९ वी गाथा मे “सज्ञस्य चारित्रम्‌” अर्थात्‌ 
सम्यरश्ञानी का चारित्र ऐसा कहकर सम्यग्जानपूर्वक हिसादि से 
विरति को चारित्र कहा है। श्रज्ञानी के ब्रतादि आचरण को चारित्र 
नही कहा है । 

पुरुपार्थसिद्धयुपाय ग्रन्थ मे सम्यक्चारित्र के प्रकरण मे ही 
श्री अमृतचन्द्र स्वामी कहते हैं कि कंसे जीव को सम्यक्‌ चारित्र 
होता है ” कि जिसने दर्शव मोह का नाश किया है और सम्यस्जञान 
से तत्वार्थ को जाना है, तथा जो सदा अकम्प दृढ चित्त वाला है - ऐसे 
जीव को सम्यक्‌ चा रित्र होता है। अज्ञानपूर्वक होने छाले आचरण को 
सम्यक्‌ चारित्र नही कहते, इसीलिए सम्यग्ज्ञान के वाद ही चारित्र 
का आराघपन कहा है | कषाय के अभावरूप श्राचरण ही “आत्मरूप' 
है शौर वही चारित्र है। शुभराग श्रात्मा का रूप नही है, राग के 
अभोवेरूप वीतरागी चारित्र ही आत्मा का रूप है । सम्यस्द्शन- 
सम्यग्शान-सम्यक्चा रिच्र इन तीौनो को आत्मरूप कहकर उनमे से राग 
रूप परभावो को निकाल दिया है। ऐसे आत्मस्वरूप की पहिचान 
के बाद ही श्रावक या मुनि का चारित्र होता है । 


रागादि से भिन्न अपना ज्ञानस्वरूप जिसने जाना है - ऐसे 
जीव का श्रपने त्रिकाली ज्ञायक स्वभाव मे चर्या करना ही चारित्र है, 
उसमे परम वीतरागता के प्रभाव से परम साम्यभाव होता है और 
उसके साथ बाह्य प्रवृत्ति मे भी हिंसादि के त्यागरूप उज्ज्वल तो होती 
है। पाँचवें गुरास्थान मे श्रावक को अनन्तानुबधी और अं्रत्यास्यान 
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क्रोघ-मान-माया-लोभम तो होता ही नही है | ऐसी शुद्धि की भूमिका 
मे स्थूल हिंसादि के पाप परिणाम स्वत नहीं होते, उसका नाम 
अहिसादिब्रत है, और जो राग-द्वेषादि शेष रह गए हैं वे भी मर्यादा 
मे आ गए हैं। सर्वार्थसिद्धि के देव की अपेक्षा तिर्यज्य गति मे रहने 
वाले पाँचवे गुणस्थानवर्ती श्रावक के परिणाम बहुत उज्ज्वल होते 
हैं और सर्वार्थ सिद्धि के देव की अपेक्षा वह तिर्यंच विशेष सुखी है । 


श्रावक के चारित्र मे बारह ब्रत होते है, उनके तीन भाग है - 
पाँच श्रणुब्रत, तीन गुणब्रत और चार शिक्षात्रत । इसके उप्रान्त 
उसको सर्देव_सललेखना की -- समाधि मरण की भावता होती है । 
अहिसादि पाँच अयाुब्रत और दिग्ब्रतादि तीन गुणब्रत का वणेन इन 
चार छन्दो मे है । दिग्त्रत, देशावकाशिकतव्रत और अनथेदण्डत्यागब्रत 
यह तीनो अ्हिसादिक्नत की पुष्टि करने वाले है - गुण करने वाले 
हे - रक्षा करने वाले हे अत इन्हे “गुणव्रत” कहा जाता है। तथा 
सामायिक, प्रोषधोपवास, भोगोपभोग परिमाण और अतिथि 
सविभागरूप वेयावृत्य -ये चार ब्रत मुनिपने के अभ्यासरूप हे, 
मुनिपने की शिक्षा देने वाले हे इसलिए इन्हे “शिक्षात्रत” कहा 
जाता है। 

१. आहिसा-श्रणुत्रत - आत्मानुभव उपरान्त श्रप्रत्याख्यान 
सम्बन्धी कपायो का भी श्रभाव होने से जिसकी आत्मा की शान्ति 
विशेष बढ गई है, ऐसे पचम गुरास्थानवर्ती श्रावक को सकलल्‍्प यूव॑क 
होने वाली च्रसहिसा का परिणाम नही होता । जिसमे सीधी त्रसहिसा 
होती हो ऐसी प्रवृत्ति मे वह नही पडता, त्रसहिसा वाला भोजन 
वह नही खाता । 


यद्यपि सामान्य गृहस्थ अथवा सज्जन आर्य मनुष्य को 
भी त्सहिसा के पाप परिणाम नही होते, परन्तु इस ब्ती श्रावक 
को तो उसका तियम पूर्वक त्याग होता है। इसी तरह वह स्थावर 
जीवो की भी बिना प्रयोजन हिंसा नही करता, उनकी हिसा से भी 
यथाशक्ति बचने की सावधानी रखता है। विरोधी हिंसा श्रर्थात्‌ 
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किसी दुष्ट जीव द्वारा या शत्रु द्वारा धर्म के ऊपर, राष्ट्र के ऊपर 
अथवा स्त्री-पुत्रादि के ऊपर आकरमणा हो तो ऐसे प्रसगो पर स्व-रक्षा 
के अ्थ, घमरक्षा के अर्थ, विवश होकर सामने वाले जीव को मारते 
का प्रसण आ पडे तो ऐसी हिसा का त्याग इस श्रावक को नहीं 
होता । उसमे भी सामने वाले की हिंसा का श्रभिप्राय उसको नही 
होता - मात्र स्व-रक्षा का ही अभिप्राय होता है । ऐसी हिसा 
के परिणाम के समय भी अनन्ततुवधी या अप्रत्याख्यान सवधी राग-द्वेष 
उसको नहीं होते श्रर्थात्‌ दो कषाय के अभावरूप वीतरागी शुद्धता 
उसे सदा बनी रहती है, और इतनी शुद्धता रखते हुए जो हिसादि 
परिणाम होते हे वे अति अल्प होते है, स्थूलहिसादि क परिणाम तो 
उसको होते ही नहीं - ऐसी दशा का नाम भहिसा-अरात्रत है। 
सम्यग्दर्शन-जश्ञान प्रकट करके धर्मी जीव को ऐसे अहिसान्रत का 
पालन योग्य है । 

श्रावक को “विरोधी हिंसा” होती है, उसका शर्थ यह नहीं 
है कि वह हिसा करने ज॑सी है | श्रावक तो उस्ते भी छोडने योग्य 
मानता है, परन्तु श्रभी उस कषाय के अभाव योग्य शुद्धि नही प्रकटी 
इसलिए वैसे परिणाम आर जाते है - इन्हे भी छोडकर सम्पूर्ण अहिसा 
रूप मुनिदशा कव हो - ऐसी भावना श्रावक को होती है। 

२. सत्य श्रणुत्बत :- वस्तु का स्वरूप जिस प्रकार सत्‌ है उसी 
प्रकार वरावर जाने तभी सत्यत्रत हो सकता है । इस आत्मा को 
ईश्वर ने बनाया है, अथवा आत्मा सर्वथा क्षणिक है - ऐसे अ्रसत्य 
मानने वाले को सत्यत्रत नहीं होता । सम्यस््ञान पूर्वक ही सत्यत्रत 


होता है। भ्रवन्तानुब॒धी की चार और अमप्रत्याख्यान की चार, इस 
प्रकार आठ कपायो का अभाव होकर जब विशेष शात्ति भ्रकेंट हुई, 
नही होते, उसका नाम 


तब श्रावक को स्थूल असत्य के परिणाम नहीं हो - ऐसे 
सत्याणुवत है । जिससे दूसरे को ढुं ख हो, प्राणो का 8 पे 
वचन वह नही बोलता । ऐसा सत्य भी नही बोलता जिससे हम 


की हिंसा हो । 
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३. श्रत्ोप-प्रगुजत :- सम्यरदृष्टि श्रावक ज्ञानानन्द स्वरूप 
स्व-द्रव्य के अलावा किसी भी पर द्रव्य को अपना नही मानता, तथा 
दिये विना पर की वस्तु के ग्रहरा करने के भाव उसके नही होते । 
अचौर्य अणुत्रत घारी श्रावक मार्ग में पडी दूसरे की वस्तु को नहीं 
उठाता । 


४. ब्रह्मचये-श्रणुत्नत'-ब्रह्मस्वरूप श्रात्मा के सुख का अनुभव 
जिसको बढ गया है ऐसा श्रावक अपनी विवाहित स्त्री के भ्रतिरिक्त 
जगत को समस्त स्त्रियो से विरक्‍त होता है, उनके साथ श्रत्रह्म का 
विकल्प भी उसे नही झाता । अपनी स्त्री मे भी तीज्रासक्ति नहीं 
होती तथा भोगों मे सुख तो वह मानता ही नहीं - ऐसा चौथा 
अ्रुत्रत है। पाँचवे गुणस्थान से पहले भी अभ्यास रूप से ब्रह्मचर्यादि 
का पालन होता है, परन्तु ब्रतघारी श्रावक को तो ये नियमरूप होते 
है । वह मन-वचन-कार्य से उसमे दोष नही लगने देता । इस अखुत्रत 
को “स्वदार-सन्तोषब्रत” भी कहते हैं। 


५. परिभ्रह-परिसाण-अणुन्नत- ज्ञानी ने श्रद्धा-ज्ञान मे तो समस्त 
परद्वव्य से श्रपती आत्मा की भिन्‍नतता जानी है, उसके बाद शुद्धता 
बढने पर राग के त्याग से घन-घान्य-वस्त्र-सोना श्रादि वस्तुओो के 
परिग्रह की मर्यादा हो जाती है, उसका नाम परिग्रह परिमाण है । 
इस ब्रत का घारक श्रावक अपनी भूमिका तथा अ्रपनी सामर्थ्ये 
विचार कर जीवन भर अमृक परियग्रह की ही मर्यादा करता है, 
उससे अ्रधिक की वृत्ति ही उसके नही होती अर्थात्‌ श्रन्य सबके प्रति 
अत्यन्त निस्पृहभाव हो जाता है । 


इस प्रकार अहिसादि पाँच श्रणुत्रत कहे | श्रावक को दो 
कषाय के भ्रभावरूप शुद्धता होने पर ये पाँचो अखुब्रत एक साथ होते 
हें। इन ब्रतो को पुष्ट करते वाली प्रत्येक बन्नरत की पाँच-पाँच 
भावनाश्रों का वर्णन मोक्षशास्त्र की टीका से विस्तार से है। भगवान 
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के मार्ग मे प्रत्येक प्रकार के सृक्ष्म परिणामों का वर्णातर किया है, 
ऐसा वर्णन अन्यत्र कही नहीं है। सर्वज्ञदेव ने जहाँ-जहाँ त्रस जीव 
कहे हे, अण्डा वगेरह से पचन्द्रिय जीव कहा है, अनछने पानी मे 
क्षण-क्षण तरस जीवो की उत्पत्ति कही है - उन सबको जानकर ही 
त्रस जीवो की हिंसा से बचा जा सकता है, श्रर्थात्‌ श्रहिंसा श्रादि का 
सुक्ष्म स्वरूप अरहन्तदेव के मार्ग मे ही है। अरहन्तदेव के मार्ग की 
जिसे खबर नही उसे अ्रहिसा दि का सच्चा पालन भी नही हो सकता 
इसलिए वास्तव मे सम्यस्ज्ञानपूर्वक ही सच्चा चारित्र होता है। ज्ञान 
विना ब्रतादि को “बालब्रत” कहते हे । 


जीवो का जीवन-मरण तो उनके आयु कर्म के श्राधीन है, 
परन्तु त्रती जीव को कषाय का श्रभाव होने से वेसे हिसादि का 
प्रारम्भ-परिणाम नहीं होता । किसी आरम्भ मे एक भी त्रस जीव 
मरता दिखाई पडे तो ब्रतधारी श्रावक वैसा आरम्भ नही करता । 
कीडी मात्र के मारने से विपुल घत मिलता हो तो भी, जीवन के 
लोभ से भी, धर्मी जीव वेसी त्रसहिसा का सकलप नहीं करता। मैं 
इसे मारू - ऐसा विकल्‍प भी उसके मन में नही श्राता, तब वह 
अहिसाब्रती कहा जाता है । 


कोई जीव [बछडा इत्यादि] श्रति दु ख से पीडित हो वहाँ उसे 
दुख से शीघ्र छुडाने के लिए गोलो आदि से मार देने का विचार 
करना भी त्रसहिसा ही है, ऐसे परिणाम धर्मी के नही होते । मात्र 
शरीर छूट जाने से कोई दुख मुक्त नहीं हो जाता, क्योकि यह जीव 
कही शरीर जितना ही नही है, यह शरीर छोडकर दूसरे भव में वह 
अपने पाप-पुण्यानुसार दु ख-सुख भोगता है । इसलिए उसको मारने 
का विचार श्रार्य जीव को नही होता । 


इसी प्रकार सर्पादिक हिंसक जीव जीवित रहेंगे, तो दूसरे 
बहुत से जीवो को मारते रहेंगे, श्रत उच सर्पादिक को मार देना 
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उचित है - ऐसा विचार भी तत्व से विरुद्ध है। धर्मी को ऐसा 
विचार नही होता । कोई सिहादिक हमला करे वहाँ रक्षा के लिए 
उसका प्रतिकार करना दूसरी वात है, यद्यपि वह भी हिंसा तो है ही 
परन्तु किसी जीव को मार डालने की बुद्धि धर्मी जीव को नही होती 
त्र॒ुस जीव की हिंसा से उत्पन्न ग्रौपधादिक का प्रयोग धर्मी जीव प्राण 
जाने पर भी नही करता । च्रस छिसा करनी पडे ऐसो विद्या [वास्तव 
में कुविद्या | वह नही पढता । 


बाह्य क्रिया सम्वन्धी कितने प्रकारों का वर्णन करे ? अन्दर 
में कषाय की उत्पत्ति ही व हो, उसका नाम अहिसा हैं, और जहाँ कषाय 
नही वहाँ जीवहिसा की प्रवृत्ति भी नही होती । पुरुषार्थ सिद्धयुपाय में 
प्रमृतचन्द्रदेव ने जिनागम का महान सिद्धात बताते हुए लिखा है - 


श्रप्नादर्भाव' खलु रागादीना भवरत्यहिसेति।। 
तेषासेव उत्पत्ति हिसेति जिनागमस्य सक्षेप [॥४४॥॥ 


आत्मा में रागादिभाव की उत्पत्ति न होना अर्थात्‌ वीतराग 
भाव होना वास्तव में अहिसा है, और रागादिभावों की उत्पत्ति 
होना हिसा है - यह जितागम का सार है। 


वाहर मे कदाचित्‌ दूसरे जीवो की हिंसा न हो तो भी इस 
जीव को जितने भ्रश मे राग व को जितने भ्रश में राग हुआ उतनी तो हिंसा ही है, क्योकि 
रागादि कषाय से उसने प्रथम अपनी आत्मा की _ हिसा तो कर ही 
<ली । और रागादि की उत्पत्ति न होना, वही अहिसा है। जिनागसम 
में कथित इस अहिसा तथा हिंसा के महासिद्धात को लक्ष मे रखकर 
ही समस्त जिनागम का अर्थ समझना चाहिए । भगवान के आगमस 
में राग को हिंसा ही कहा है फिर वह राग चाहे जिस जाति का हो, 
शुभ हो अथवा भ्रशुभ, परन्तु है वह हिसा ही, भौर जब उसको हिंसा 


कहा तो फिर उस हिंसा में धर्म नहीं हो सकता । 
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चैतन्य मे लीनता होने पर ऐसा भ्ानन्द होता है कि राग की 


उत्पत्ति ही नही होता - ऐसी धर्मी जीव की अ्रहिसा है, और ऐसी 
वीतरागी अहिसा ही परम धर्म है। परमधर्म रूप ऐसी अहिसा 
वीतरागी-जिनमार्ग मे ही होती है। राय में धर्म मानने वाले को 
अहिसाधर्म कभी नहीं हो सकता । 


जेनशासन मे जिनवरदेव ने मोक्ष के कारण रूप अहिसाधर्म 
का सच्चा स्वरूप अलौकिक रीति से समभाया है, उसका सुन्दर 
वर्रात गेल अवबाना दल थे व पमोलर्म माय पुस्तिका मे है । तत्व जिज्ञासुओ 
को विशेष उसे यहाँ दिया जा रहा है । 

“अ्रहिसा परमोधर्म / अर्थात्‌ भगवान महावीर का इष्ट उपदेश 


अहिसा धर्म सारे जगत को प्रिय है, परन्तु उसका सच्चा 
स्वरूप समझने वाला तो जगत मे कोई विरला ही है। उस श्रहिसा 
का सच्चा स्वरूप समझे बिना उसका पालन नहीं हो सकता, 
इसलिए शअ्रहिसा प्रेमियो को उसका सच्चा स्वरूप समझ लेना 
चाहिए | भगवान महावीर के शासन में परम श्रहिसाधर्म का सत्य 
स्वरूप समभाया है। 


सर्व प्रथम अहिसा का अर्थ समझता आवश्यक है । 


महावीर प्रभु के शासन मे परम अ्रहिसाधर्म उसको कहा है 
कि जिसके सेवन से श्रवश्य ही मोक्ष प्राप्ति हो और आत्मा के 
स्वरूप का घात न हो, तथा हिंसा उसे कहते है कि जिससे झात्मा का 
का स्वभाव घाता जाय और ससार में भव करना पडे [वह भत्र 
सुगति हो भ्रथवा दुर्गति हो| इस तरह अहिसा तो मोक्ष का कार्य 
है और हिंसा ससार का कारण है क्योंकि अहिसा वीतरागभावरूप 
है, हिसा राग रूप है । 


ससार मे गतियो के मुख्य दो प्रकार हैं । 
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हिंसा के भी दो प्रकार हैं - (१) शुभभाव जनित अर्थात्‌ 
प्रशस्त कषायरूप हिंसा जो कि स्वर्गादि का कारण है। (२) 
अशुभभाव जनित भ्रर्थात्‌ अ्प्रशस्त कषायरूप हिंसा जो कि नरकादि 
दुर्गति का कारण है! 


इस प्रकार जीव के अकषाय श्रौर सकषाय [वीतराग या 
रागादि] परिणाम के साथ अ्रहिसा और हिंसा का सवध है, किन्तु 
परजीव के जीवन या मरण के साथ इस जीव की अहिसा या हिसा 
का सम्बन्ध नही है । परजीव का जीवन या मरण उसकी आयु के 
अनुसार होता है, परन्तु जिस जीव को भ्रकृषायरूप वीतराग भाव है 
वह अ्रहिसक है, श्रौर जिस जीव को सकपायरूष रागादि'भाव है वह 
हिंसक है । यह भगवान वीरनाथ द्वारा कथित अहिसा-हिंसा का 
महान सिद्धात है । रागादि रूप हिंसा वह अधर्म है, और वीतराग 
भावरूप अहिंसा परम धर्म है। अहिसाधर्म का ऐसा उपदेश सर्वे 
जीवो के लिए हितकारी होने से यही “इष्ट-उपदेश है, यही भगवान 
महावीर का उपदेश है । 


वीतरागभावरूप अ्रहिसा इष्ट फल वाली है, और मोक्ष इष्ट 
है | रागादिभावरूप हिंसा श्रनिष्ठ फल वाली है, श्रौर ससार 
श्रनिष्ट है । 


ऐसी अहिसा तथा हिसा का स्वरूप श्रधिक स्पष्ट रीति से 
समभतने के लिए यहाँ एक उदाहरण दिया जा रहा है - 


एक जगल मे चालीस लुठेरे रहते थे। वे कुरपरिणामी और 
मासाहारी थे। वे जगल मे शिकार की तलाश मे घूमते रहते थे । 
इतने मे ही एक घ॒र्मात्मा मुनि उस जगल में आए । उन आत्मज्ञानी 
और वीतरागरभाव मे मस्त सन्त को उन दुष्टो ने देख लिया। वे 
लुटेरे उस सन्‍्त को मारकर उसका मास खाने के भाव से उनके पीछे 
'पड गए । वे घर्मात्मा सन्‍्त तो उपसर्ग समभकर शान्ति से ध्यान मे 
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विराज गए । लुटेरे उनको पकडकर मारने की तैयारी मे ही थे 
किन्तु इतने मे एक राजा उधर से निकला । राजा सज्जन श्रोर वीर 

था। मुनि और लुटेरो को देखकर वह सारी परिस्थिति समझ गया। 

दुष्ट लुटेरो के पजे से मुनि की रक्षा करने के लिए उसने लुठेरो को 

बहुत समझाया कि इन निर्दोष घर्मात्मा को हैरान मत करो, परच्तु 

वे मास लोभी दुष्ट लुटेरे किसी भी प्रकार नही माने और मुनि को 

मारने लगे । तब राजा से नही रहा गया और उसने मुनि रक्षा के 

लिए लुठेरो का सामना किया । वे चालीस लुटेरे भी एक साथ राजा 

पर टूट पडे, परन्तु बहादुर राजा ने अपने अतुल पराक्रम से सभी 
लुटेरो को मारकर सुनि की रक्षा की । लुटेरे न तो मुनि को ही मार 

सके श्रौर न उस राजा को ही मार सके । 


अग्ब हमे यहाँ थो बातो पर विचार करना है - 
[१] राजा द्वारा तो चालीस लुटेरो की हत्या की गई । 
[२] लुटेरो के द्वारा एक भी मनुष्य की हिंसा नही हुई । 


तो अब उन दो में से अ्रधिक हिसक किसे माना जाए? 
राजा को या लुटेरो को ? तथा मुनिराज को हिंसा हुई या अहिंसा ?' 


निश्चित ही आप लुटेरो को ही हिसक कहेंगे और राजा को 
हिसक न कहकर उसकी प्रशसा ही करेगे । तथा मुनिराज के लिए 
तो यही कहेगे कि वे न हिसक थे न अहिंसक । 


चालीस मनुष्य मारे गए तथापि उस राजा को अल्प हिसक भी | 
नही माना जाता, और कोई मनुष्य न मरने पर भी उन लुटेरो को 
हिसक माना गया, कया यह ठीक है ? गहराई से विचार करने पर इन ' 
प्रश्नों का सही उत्तरइस प्रकार होगा । 


लुटेरे तीत्र हिंसक थे, राजा अल्प हिंसक था और मुनिराज 
श्रहिंसक थे । क्योकि बहुत जीव मरे इसलिए वहुत हिंसा, और श्र ल्पः 
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जीव मरे इसलिए अल्प हिसा - ऐसा नियम नही है, यदि ऐसा होता तो 
राजा ही बडा हिंसक ठहरता, किन्तु ऐसा नहीं है। तब फिर कैसा 
है ? जहाँ बहुत कषाय वहाँ बहुत हिसा जहाँ अल्पकृषाय वहाँ अल्प 
हिंसा, भश्रौर जहाँ श्रकषायरूप वीतरागभाव वहाँ श्रहिसा - है) 
रिद्धान्त है । 


लुटेरो ने मुनि को मारने के भाव रूप तीत्र कपाय भाव किया 
इसलिए उन्हे बहुत हिंसा हुई । राजा ने अल्प कषाय की इसलिए उसे 
अल्प हिंसा हुई । यद्यपि उसको मुनि को बचाने का शुभभाव था, 
परन्तु उसने जितनी कषाय की उतनी तो हिंसा ही हुई, क्योकि कपाय 


स्वय हिंसा है। 
जिसने राग-द्वेष नही किया ऐसे मुनिराज परम अहिंसक थे, 
क्योकि वीतरागभाव ही श्रहिसा है, और रागादिभाव ही हिंसा है । 


हिसा-अहिसा के सम्बन्ध मे अवाधित नियम पहले ही पुरुषार्थ- 
सिद्धयुपाय के श्लोक ४४ द्वारा प्रतिपादित किया जा चुका है। 
उसका विशेष स्पष्टीकरण इस प्रकार है - 


हा कषाय सहित योग से द्रव्य-भावरूप प्राणो का घात है 
वहाँ निश्चित हिंसा है ) 


जिस सत्यपुरुष को योग्य झाचरण है और रागादि कषाय 
का अभाव है, उसको मात्र प्राणघात से कभी हिंसा नही होती । 


जहाँ रागादि कषायवश प्रमादवत्ति है, वहाँ जीव मरें या न॒ 
मरे तथापि हिंसा निश्चित है। क्योकि सकषाय जीव कषाय से 
प्रथम स्वय अपने श्रात्मा के चेतन्य प्राण का हन ४ तो करता ही,है 
चाहे भ्रन्य जीव की हिसा हो या न हो । 


पर-वस्तु के कारण जीव को सूक्ष्म भी हिंसा नहीं होती 
श्रपने कषायभाव से ही हिसा होती है । 
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हिंसा-अ्रहिसा सम्बन्धी यह वस्तु स्वरूप है और यही जेनागम 
का सक्षिप्त रहस्य है । इस सम्बन्ध मे कुन्दकुन्दाचार्य देव समयसार 
के वन्ध अ्रधिकार मे कहते है - 


श्रज्कव सिदेण बन्धो सत्ते मारेउ मा व सारेउ । 
एसो बन्धससासो जीवाण णिच्छयणयस्स ॥॥२६२।। 


मारो न मारो जीव को है बन्ध श्रध्यवसान से । 
यह श्रातमा के बन्ध का संक्षेप निश्चयनय विषे ॥॥ 


पिरजीवो का जीवन या मरण तो उनके कर्म के उदयानुसार 
'होओ या न होझो, परन्तु उनको मारने काया जिलाने का जो 
अध्यवसाय है वही निश्चय से जीव को बन्ध का कारण हैं) । 


हिसा-श्रहिसा का ऐसा सूक्ष्म स्वरूप मात्र जेनशासन मे ही है, 
क्योकि जीव के चेतन्य प्राणो से रागादि का भिन्नपना जेनशासन 
मे ही बताया है। अ्रन्य मिथ्यामार्गो जीव हिसा-अभ्रहिसा का 
सच्चा स्वरूप नही पहिचान सकते क्योकि जीव के चंतन्य प्राण की 
और राग की भिन्नता वे नही जानते । 


इस महत्वपूर्ण विषय को समभने के लिए पाण्डवों का 
उदाहरण भी दिया जा रहा है - 


युधिष्ठिर, भीम, अर्जुन, नकुल भर सहदेव इन पाँचो पाण्डवो 
ने जब दग्ध हुई श्रीकृष्ण की द्वारका नगरी को देखा, तो ससार की 
क्षण भगुरता देखकर उनका चित्त उदास हो गया और वे सब नेमिनाथ 
प्रभ के समवशरण मे आये, प्रभु के श्रीसुख से धर्मोपदेश सुनकर 
थे ससार से विरक्त हो गए, और मुनि दशा प्रकट करके आत्मध्यान 
पूर्वेक देशोदेश विचरने लगे । विचरते विचरते वे सोनगढ के पास 
स्थित शत्रुजयगिरि सिद्धक्षेत्र पर पधारे । अनेक भक्तजनो ने अत्यन्त 
हर्ष पूर्वक पाण्डब सुनिभगवन्तों के दर्शन किए, परन्तु डु्ोधिन के 
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भानजे के मन में पाण्डवो को देखकर ऐसा दुष्ट विचार श्राया कि 
इन पाण्डवो ने मेरे मामा का नाश किया है इसलिए श्रव मैं इनसे 
उनका वदला लूगा, क्योकि इस मुनिदशा में वे उसका कोई प्रतिकार 
नही करेंगे। ऐसे दुष्ट विचार पूर्वक उसने लोहे के गर्म घधकते 
ग्राभूपण पाण्डवो के शरीर मे पहनाए और उनको जीवित ही जला 
देते का घोर उपसर्ग किया । माथे पर गर्म लोहे का मुकुट पहनाया 
जिससे माथा सुलगने लगा । हाथ-पेर आदि के आभूषणो से भी वे 
सब सुलगने लगे । 


उक्त उपसर्ग के समय युधिष्ठिर, भीम और अर्जुन तो चिदा- 
नन्‍्द तत्व की शान्त अनुभूति मे ऐसे लीन हो गए कि उपसर्ग के ऊपर 
लक्ष भी नही गया । घधकती हुई अग्नि मे भी चेतन्य के शान्तरस मे 
ऐसे ठहर गए कि उसी समय क्षपक श्रेणी मॉडकर, सम्पूर्ण वीतरागी 
होकर, केवलज्ञान प्राप्त किया, और तत्क्षण मोक्ष पा लिया । उनके 
चित्त मे राग की उत्पत्ति ही नही हुई, इसलिए वे परम श्रहिसक रहे, 
उनके चेतन्यभाव की हानि नही हुई । 

दूसरी तरफ नकुल और सहदेव दोनो अ्राताओ्रो ने यद्यपि 
शान्ति से उपसर्ग सहन किया, शत्रु के ऊपर क्रोध नही किया, परन्तु 
उनको इतनी वृत्ति उठी कि इस उपसर्ग मे हमारे ज्येष्ठ आताओो 
का क्‍या होता होगा ” इस प्रकार सज्वलनरूप बन्ध-मोह शेष रह 
गया श्रर्थात्‌ इतने राग की उत्पत्ति हुई और वे दोनो वीतरागरूप से 
नही रह सक्रे, केवलज्ञान नही पा सके, और इस विकल्प से होने 
वाली चेतन्यभाव की सूक्ष्म हिसा के कारण उन्हें ससार में सर्वार्थ 
सिद्धि का भव प्राप्त हुआ । मोक्ष से वचित रहे और भव ही हुआ । 
हाँ, उन्होंने विशेष उद्वेग नहीं किया तथा पाण्डवों को बचाने की 
भी चेष्ठा नहीं को, इतनो वीतरागता उनके वर्तंती थी और वह 
अहिसा थी । 

तीसरा कोई जोव ऐसा था कि जिसने इस उपसर्ग को देखकर 
उपसर्ग करने वाले के ऊपर तीज क्रोब किया और पाण्डवों को जलते 
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देखकर विशेष उद्वेग किया तथा भक्तिवश उनको वचाने की 
चैष्टा की | 


इस जीव ने किसी जीव की हिंसा तो नही की तथापि जितना 
क्रोधभाव किया उतने अश मे चेतन्यभाव की हिसा की, भ्र्थात्‌ ऊपर 
के दो नम्बर वाले जीवों की अपेक्षा इस जीव को बहुत हिंसा हुई 
इसके परिणाम शुभ होने पर भी हम इसे अहिसक नही कहते, क्योकि 
अहिसा तो अपने वीतराग्रभाव को ही स्वीकारती है । भ्र्थात्‌ पर 
जीवो को बचाने के उद्देश परिणाम वाला जीव पूर्णा अहिसक नही 


' 


है । स्वरूप मे स्थिर वीतराग परिणाम वाला जीव ही पूर्ण 
अहिसक है । 

चौथा जीव कि जिसने मुनि को मार डालने के कूर परिणाम 
किए थे, उसकी तो क्‍या कहे ? वह तो तीत्र हिसक ही था । 


इस प्रकार जीव के सराग-वीतराग परिणामों के अनुसार 
'हिसा-प्रहिसा है, और उसमे भी जो मिथ्यात्व है वह सबसे बडी 
हिसा है । 

जैन सिद्धान्तानुसार हिसा-अहिसा का ऐसा सत्यस्वरूप जो 
नही जानता, वह वीतरागभावरूप अहिसाधर्म को नही पहचानता, 
तथा शुभ राग को अहिंसाधर्म मानता है, जबकि उससे भी चंतन्य 
प्राण का घात होता है। इस प्रकार हिंसा को ही अहिसा मान लेने 
के कारण उस जीव को मिथ्यात्व है और मिथ्यात्व मे महानतम 
हिंसा का सेवन है । जिसने हिंसा को ही अहिंसा मान्र लिया, राग 
को ही वीतरागता मान लिया, उस जैसा महान पाप अन्यत्र कहाँ हैं ? 


इसलिए जिसको सच्चा अहिंसक बनना हो उसे किसी भी राग 
को परमघर्म भ्रहिसा नही मानना चाहिए । श्रौर जितता राग उतनी 
पहिसा - ऐसा समर्कंकर उस हिंसा को छोडना चाहिए । और 
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जितनी वीतरागता उतनी अहिसा - ऐसा समभकर उसको आदर 
वूवेक अ्गीकार करना चाहिए । ऐसी वीतरागी अहिसा के द्वारा ही 
भवसमुद्र से पार हुआ जा सकता है । 


अहिसा का स्वरूप समभने के लिए निम्न दृष्टान्त भी 
उपयोगी है - 


एक जगल की रमणीय गुफा मे एक भद्र परिणामी सुकर 
रहता था । उसी जगल में एक कूर परिणामी सिह भी रहता था । 
एक वीतरागी मुनिराज विहार करते-करते उस जगल मे आए, श्रौर 
जिस गुफा मे मे सुकर रहता था उसी गुफा मे विराजमानत्त होकर 
शद्धोपयोग से आत्मध्यान करने लगे । 


मुनिराज को गुफा मे देखकर भद्गपरिणामी सूकर ने ऐसा 
शुभ विचार किया कि अ्रहो ! ये कोई वीतरागी महात्मा मेरी गुफा 
में विराजमान हैं, इनको देखते ही कोई अपूर्वे शान्ति होती है। 
इनके पधारने से मेरी गुफा धन्य हुई । मैं किस प्रकार उनकी सेवा 
करू | ऐसे शुभ भाव पूर्वक वह सूकर गुफा के दरवाजे पर बैठकर उन 
मुनिराज की रक्षा करने लगा । 


उसी समय गुफा के पास आए हुए सिंह को ऐसा भाव आया 
कि मैं इस मनुष्य को मार कर खाऊँ | 


उसी समय शुद्धोपयोग मे लीन मुनिराज न तो सूकर पर 


राग ही कर रहे थे, और न सिंह पर द्वेष ही कर रहे थे।वे तो 
वीतरागी श्रानन्द ले रहे थे । 


सुनिराज का भक्षण करने की भावना से सिंह गुफा के पास 


आया। सूकर की दृष्टि उस पर पडी और अविलम्ब ही उसने आगे 
बढते हुए सिंह को रोका । 
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सिंह उस सूकर पर टूट पडा सिंह भश्रौर सूकर मे परस्पर लडाई 
हुई | कूर सिंह के सुकाबिले मे शूकर ने बराबर टक्कर ली । उसके 
मन मे एक ही धुन थी कि प्राणान्त होने पर भी मैं सुनिराज का 
वाल वॉका नही होने दूं गा । दोनो ही खूब लडे | एक तो लड रहा 
मुनिराज के रक्षण के लिए, और दूसरा लब॒ रहा था उनके भक्षण 
के लिए । लडतै-लडते यहाँ तक नौबत श्राई कि दोनों ने ही एक 
दूसरे को मार डाला, दोनो ने ही एक-दूसरे की हिसा की । परन्तु 
सिह तो मरकर दुर्गति मे गया और शूकर मरकर सुगति में गया, 
मुनिराज तो ध्यान मे ही वीतरागपने विराज रहे और केवलज्ञान 
प्राप्त करके मोक्षगति प्राप्त की । 


इस दृष्टान्त में तीन पात्र हैं - 
सिंह का जीव :- जो मुनिराज को मारने की अप्रशस्त हेष 


कषाय मे वर्तता है । 
शूकर का जीव .- जो मुनिराज को बचाने की प्रशस्त राग- 


कषाय मे वंता है। 
मुनिराज - जो अकषायरूप बीतरागभाव मे वर्तते हैं । 


अब इसमे हिंसा-अहिंसा किस प्रकार है यह देखने के लिए 
जब हम शूकर ओर सिंह को तुलना करेंगे, तब सिंह की भअपैक्षा 
शूकर के भाव अच्छे है, अत सिंह को अपेक्षा शुकर की अशसा करेगे। 


मुनिराज की हिसा नहीं हुई तो भी सिंह को अपने कुर 
परिणामों के कारण हिसा का पाप लग हो गया और वह इर्गति मे 
गया। सिंह को हिंसा हुई तथापि शुकर अपने शुभ परिणाम हि 
के कारण सुगति मे गया । इससे यह सिद्व हुआ कि वाह्य जीवो के 
जोबन-म रण हिंसा-अहिंसा का कारण वहीं, किन्तु जीव का हि 
हो हिसा-अहिसा का कारण है। इस दुष्टान्त में मु।त का हिंसा भ थे 
ही नही हुई, तक भी उनको मार डालने के सिंह के हिंसक भाव के 
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किसी भी प्रकार से भला नही कहा जा सकता । म्रुनि को मारने की 
अपेक्षा तो मुनि को बचाने का भाव - राग भाव श्रवश्य 


प्रशसनीय है । परन्तु अभी बात शअवू री है, क्योंकि श्रभी तीसरे पात्र 
का विश्लेषण करना शेष है । 


जब मुनिराज को भी सामने रखकर तुलना करेगे, तब 
निस्सन्देहपने दिखाई पडेगा कि वीतराग भाव मे विराजमान मुनिराज 
का काये ही श्रेष्ठ कार्य है, वही अत्यन्त प्रशसनीय है और उस वीतराग 
भाव की समानता मे शूकर का प्रशस्त राग भी प्रशसनीय नही है । 


मुनिराज का वीतराग भाव ही परम अहिसारूप होने से उसे 
ही हम प्रशसनीय कहेगे, और उसे ही मोक्ष का कारण कहेगे। 


उस वीतरागभाव के समक्ष शूकर के राग भाव को हम “परम” 
झहिसा नही कहेंगे, अपितु उसे भी “हिंसा” की कक्षा में ही रखेंगे । 
भले ही उस राग मे “प्रशस्त” विशेषण लगाया जाय, तो भी उसे 
हिंसा तो कहना ही पडेगा, क्योकि जितनी कषाय है उतनी तो हिंसा 
है ही । पीतल में प्रशस्त विशेषण लगाकर प्रशस्त पीतल कहे, 
परन्तु इससे कही वह पीतल स्वर्ण की जाति में तो नही ञ्रा सकता। 
उसी प्रकार किसी रागादि हिंसा को प्रशस्त विशेषण से सम्बोधित 
कर दिया जाय तो इससे कही वह “अहिसा” की सजन्ना की प्राप्त 


नही हो सकता । 


शुभराग वाला वह शूकर का जीव भी आगे चलकर जब 
राग रहित चेतन्य भाव प्रकट करेगा तभी वह वीतराग भावरूप 
अहिसाधर्म मे आवेगा, और उसी परम अ्रहिंसाधर्म से वह मोक्ष को 
साधेया । इस प्रकार यह “अहिसा परमोधर्म ” का स्वरूप है । 


मुनि के वीतराग भाव को और शूकर के राग भाव को हम एक 


ही कक्षा मे नही रख सकते, क्योकि दोनो की जाति एक दूसरे से 
विरुद्ध है । 
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मुनि को मारने के भाव से बचाने का भाव अपेक्षाकृत उत्तम 
होने पर भी, उन दोनो की एक हो कक्षा है। जैसे, एक ही वर्ग मे 
पढते हुए विद्याथियों मे एक प्रथम नम्बर का हो, और एक अन्तिम 
नम्बर का हो, परन्तु दोनो को कक्षा एक ही है, वैसे सिंह और 
शूकर दोनो मे जितनों राग्रादि कवाय है उतनी हिसा है, और जो 
हिंसा है वह अहिसा नही है, धर्म नहो है| मुनिराज का वीतराग भाव 
अहिसा है और वही धर्म है । 


भगवान महावीर द्वारा कथित परम अ्रहिंसा धर्म को जानने 
के लिए, और उसका पालन करने के लिए, मुमुक्ष जीव को प्रथम 
तो चेतन्‍्य उपयोग ओर राग इन दोनो का अत्यन्त भिन्नपना जानना 
चाहिए। भिश्नपना जाने तो हो रागरंहित शुद्धोपयोगरूप अहिसाधम्म 
को साध सकता है। भगवान महावीर ने और उनके शासन मे हुए 
सन्‍्तो ने वेसा भिन्नपना अपने श्रात्मा मे साक्षात्‌ भ्रनुभव करके 
आगम मे स्पष्ट बताया है । आचार्य कुन्दकुन्द देव समयसार गाथा 


२४ में कहते हैं -- 


सव्वण्हुणारणादिदठो जीवों उवश्रोगलक्खरगो णिच्च । 
कह सो पोग्गलद॒व्वीमुदो ज॑ भरासि मज्कमिण ॥। 


शरीर से श्र रागादिभावो से भिन्न चैतन्यमय श्रात्मतत्व 
को जो नही जानता, और जीव को रागादि सयुक्त ही श्रनुभव करता 
है, ऐसे अ्प्रतिबुद्द जिज्ञासु को श्राचार्यदेव सर्वज्ञ के ज्ञान की साक्षी 
से और अपने अनुभव से प्रतिबोधित करते हैं कि हे भाई (“जो 
नित्य उपयोग स्वरूप है वह जीव है” ऐसा सर्वेज्ञ भगवान के ज्ञान मे 
आया है, आगम में भी भगवान ने ऐसा स्पष्ट प्रकाशित किया है, 
और अनुभव मे भी जीव सदा ज्ञानस्वरूप से ही श्रवुभ्नुत होता है। 
अपना उपयोगपना छोडकर जीव कभी पुदुगलरूप तो हो नही जाता। 
जैसे अंधकार को और प्रकाश को एकपना नही है, भिन्नपना ही है, 
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उसी प्रकार चेतन प्रकाश रहित रागादि भावों को श्जौर चेतन प्रकाश 
रूप उपयोग को कभी एकपना नही है, सदा भिन्नपना ही है। इस 
प्रकार अपने उपयोग लक्षण से श्रपने जीव को तू समस्त जड से और 
राग से भिन्न जान, और उपयोग स्वरूप से ही अपने को अनुभव में 
लेकर तू अत्यन्त प्रमुदित हो | 


अरे ! आज तक उपयोग स्वरूप को भूलकर, रागादिरूप ही 
अपने को मानकर अपनी हिंसा की, और इसीलिए चतुर्गंति मे दु खी 
हुआ । अरब सर्वज्ञ मार्गी श्रोगुरुओ के प्रताप से श्रपने स्वतत्व का मुझे 
भान हुआ कि अहो | मैं तो सदा उपयोगस्वरूप ही रहा हूँ, मेरा यह 
उपयोगस्वरूप कभी घाता नही गया, इसप्रकार उपयोग स्वरूप आ्रात्मा 
की श्रनुभूति रागादि से अत्यन्त भिन्न होने से परम अहिंसारूप है, 


अर्थात्‌ उपयोग स्वरूप आत्मा के अनुभवरूप शुद्धोपयोग ही परम अहिसा 
धर्म है। 


स्वमान्य मोक्षशास्त्र मे श्री उमास्वामी जी कहते हैं 
“उपयोगो लक्षणम्‌” । 


उपयोग जिसका लक्षण है वह जीव है । जीव को अपने उपयोग- 
स्वरूप मे सदा तन्मयपना है, रागादि में या शरीरादि मे उसका 
तन्‍्मयपना नहीं है । वह्‌ उपयोग किसी के द्वारा रचित नही है। 
अपना अस्तित्व रखने के लिए वह कही इन्द्रियो की या राग की श्रपेक्षा 


भी नहीं रखता । उपयोग इन्द्रियो और राग से रहित जीव का स्वय- 
सिद्ध स्वरूप है। 


(उपयोग कहो या चेतना कहो। उस चेतना का रागरहित 
परिणमना भ्र्थात्‌ शुद्ध चेतना ही अहिसा है, वही घर्म है, वही मोक्ष 
मार्ग है। उस गा, रागादि शअ्रशुद्ध परिणमन हिंसा है, वही 
ससार का कारण है। > 


डे 
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उपयोग ओर राग की स्थिति जीव के पाँच भावों मे इस 
प्रकार है। 


उपयोग पारिणामिक भाव है। उपयोग का शुद्धपरिणशमन 
क्षायिकादि भावरूप है। रागादि भाव श्रौदयिक भाव रूप हैं। 
इस प्रकार उपयोग और राग में भाव से भिन्नता है । 


नव तत्त्वों मे उपयोग और राग की स्थिति इस प्रकार है - 
उपयोग तो जीव और सवर-निर्जरा मोक्षत॒त्व मे आता है। 
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और िननन---5 
रागादिभाव आखव-बन्धत॒त्व मे आते है। इस प्रकार उपयोग और 


नर *% अलिआा नि 


राग ये दोनो तत्व भिन्न है । 


न्याय-युक्ति से देखे तो - 

उपयोग के साथ आत्मा की समव्याप्ति है। रागादि के साथ 
श्रात्मा की समव्याप्ति नही है । इसलिए न्याय से उपयोग झौर राग 
की भिन्नता ही सिद्ध होती है, उपयोग और राग की एकता किसी 
प्रकार सिद्ध नही होती । 


अनुभव मे भी उपयोग और राग का स्वरूप इस प्रकार है - 
रागादि रहित उपयोग स्वरूप जीव ही अनुभव में श्राता 
है । किन्तु उपयोग से रहित जीव कभी अनुभव मे नही आता । 


इस प्रकार धर्मी की अनुभूति मे उपयोग श्रौर राग को 
भिन्नता है, राग से भिन्न उपयोग स्वरूप आ्रात्मा ही अनुभूति में 
प्रकाशता है | यही वात आाचाय॑ कुन्दकुन्द देव नियमसार और भावे- 
'प्राभत मैं कहते है - 


एगो में सस्सदो श्रप्पा णारादंसगलक्खणों । 
सेसा मे बाहिरा भावा सब्बे सजोगलक्खणा !। 
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मैं एक शाश्वत ज्ञान-दर्शन लक्षण श्रात्मा हूँ, उपयोग के भ्रतिरिक्त 
अन्य सब सयोग लक्षणरूप भाव मेरे से बाहर है, वे मेरे स्वभाव लक्षण 
रूप नही है - ऐसी धर्मात्मा की अनुभूति होती है । 


रागादिभाव यदि श्रात्मा का लक्षण हो तो उनके नाश से 
आत्मा भी मरण को प्राप्त हो जाय, परन्तु राग का नाश हो जाने 
पर भी सिद्द जीव सादि अनन्तकाल तक आनन्द से जीते है, भ्रतः राग 
ग्रात्म-लक्षण नही है । राग को आत्मा का लक्षण माने तो अव्याप्ति 
दोष आता है । उपयोग ही आत्मा का लक्षण है, वह श्रात्मा से कभी 
भिन्न नही पडता । उपयोग के अभाव मे ग्रात्मा का अ्रभाव हो 
जावेगा, क्योकि आत्मा सदा उपयोग स्वरूप है। उपयोग ही जीव 
का सर्वस्व है। उस उपयोग की शुद्ध श्रवस्था हो तव उसके साथ 
शान्ति, बीतरागता, आनन्द आदि सर्व गुणों से श्रात्मा का जीवन 
शोभित हो उठता है, वही सच्चा जीवन है। 


मोह-रागादिभाव उपयोग से विपरीत हैं, उनमे शान्ति का 
जीवन नही, किन्तु भावमरण है, इसलिए जीव को वह दृष्ट नही है । 


शुद्धोपपोग सच्चा अहिसाधर्म है, उसमे राग का श्रभाव है, 
वह जीव को इष्ट है, क्योकि उसमे स्वभाव का घात नही होता, 
अपितु श्रानन्दमय स्वभाव की उपलब्धि होती है, श्रत वही जीव को 
इष्ट है । इस तरह वीतराग भाव का उपदेश ही भगवान महावीर का' 
इष्ट उपदेश है । 


है भव्य जीवो ! भगवान के ऐसे इष्ट उपदेश को पहिचानकर 
उसकी उपासना करो । 
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ब्ती भश्रावक का स्वरूप 


प्रहिसा धर्म का स्वरूप विस्तार से समभाने के बाद 
अब अहिंसा ब्रतो के घारक श्रावक का स्वरूप कहते है। 


जिसने सर्वे कषायो से अत्यन्त भिन्न उपयोग स्वभाव को 
जानकर सम्यग्दर्शन और भेद-ज्ञान किया है, उसको बाद मे वीतराग 
भाव की वृद्धि होने पर श्रावकपना तथा मुनिपना होता है। उसमे से 
श्रावक के श्रणुत्रतों का वर्णन इस छहढाला की चौथी ढाल के १० वे 
से १३ वे छन्द मे चल रहा है । 

शुभ-अशुभ, पृण्य-पाप, हर्ष-शोक ये सद संसार के द्वन्द हैं, 
आ्रात्मा उन सबसे भिन्न चेतन स्वरूप है। ऐसे भात्मा का श्रद्धान, 
ज्ञान भौर ध्यान ही शास्त्र की लाखो बातो का सार है, इसलिए ऐसा 
निश्चय करके अ्रन्तर मे तुम सदा आत्मा को ध्यावो - ऐसा कहा है । 


सम्यग्दर्शन झौर सम्यग्ज्ञान होने पर जो आत्मस्वरूप अनुभव 
मे आया, उस स्वरूप मे एकाग्र होने “पर आत्मशान्ति जितनी बढ़े 
और कषाय भाव जितना छूटे, उतने ही प्रमाण मे चारित्रदशा होती 
है। वह चारित्र रागरूप नही है, किन्तु वीतराग भावरूप है, उसमे 
कषाय नही है भ्रपितु परमशान्ति है, वह स्वर्ग का कारण नही, 
किन्तु मोक्ष का कारण है। ऐसी चारित्रदशा के साथ जो राग शेष 
रह जाता है, वह कितना मर्यादित होता है उसका वर्खत व्रत के 
कथन द्वारा किया है । 

चौथे ग्रुरास्थान मे श्राशिक वीतराग भाव हुआ है, परन्तु 
ब्रतभूमिका के योग्य वीतराग भाव अ्रभी नहीं हुआ, इसलिए उसे 
“झविरत” कहा जाता है । चौथे गुणास्थान मे सम्यस्दृष्टि को 
अनन्तानुबधी क्रोष-मान-माया-लोभ के श्रभावरूप “स्व्यावस्ण 
तो है, तथा उतनी शान्ति भी निरन्तर व्तंती है, परन्तु हिसादि 
पापों का नियम से त्यागरूप चारित्र श्रावक भ्रथवा मुनि को ही होता 
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है। उसमे श्रावक को पाँचवें गुणस्थान मे यद्यपि एक देश चारित्र 
होता है तथापि सवार्थ सिद्धि के देवो की अपेक्षा वह अधिक सुखी है । 
अ्रहो, चारित्रदशा देखो कंसी महिमावन्त है। 


सम्यकपना सम्यग्दशन-ज्ञान विना चारित्र मे नही आता इसी 
भ्रपेक्षा से सम्यग्दर्शन और सम्यगज्ञान को सम्यकचारित्र का कारण 
कहा है । सम्यग्दशेन बिना अकेला ब्राह्म क्रिया काण्ड या शुभराग 
रूप ब्रत सच्चे चारित्र नही है, श्रर्थात्‌ वे मोक्षमार्ग मे कार्यकारी 
नही हैं। ऐसा रागरूप चारित्र तो अज्ञान सहित जीव ने अनन्तबार 
कर लिया है । आठ कषाय के अ्रभाव रूप एक देश वीतराग चारित्र 
[ देश चारित्र ] सम्यर्दुप्टि के ही होता है, बाद मे बारह कषाय के 
अभाव वाला सकल चारित्र तो निम्न न्थ-दिगम्बर मुनि के ही होता 
है । ऐसा चारित्र ही मोक्ष का कारण है। 


चारित्र के बिना मोक्ष नही होता यह-बात बिलकुल सत्य है, 
परन्तु वह चारित्र कैसा ? कि जैसा ऊपर कहा है वेसा वीतराग। 
चेतन्य स्वरूप से एकाग्रता से ही वीतराग चारित्र होता है। ऐसे 
चारित्र का स्वरूप पहिचान कर सम्यर्दर्शन ज्ञान के पश्चात्‌ परिणाम 
की शुद्धतानुसार दृढ चारित्र घारण करना चाहिए | विशेष शक्ति न 
हो तो अल्प चारित्र ग्रहण करना, किन्तु चारित्र मे शिथिलता नही 
रखना । दृढता पूर्वक पालन करते हुए आगे बढते जाना । 


घर्मी-श्रावक को यद्यपि मुनि जैसा चारित्र नही होता, फिर 
भी उसे भावना तो मुनिपने ही होती है। उसी भावना पूर्वक 
वह हिसादिक पापो को नियम पूर्वक छोडकर अहिसादि ब्नतो का 
पालन करता है, तथा उन्ही की पुष्टि के लिए तीन गुण-न्रत और 
चार शिक्षा-त्रत पालता है। दिग्ब्नत, देश ब्रत और अनर्थ दण्ड 


परित्याग ब्रत ये तीन गृण ब्रत हैं, क्योकि वे ब्नत के पालन मे गण 
करने वाले हैं । 
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. _ दशों दिशा सन्बन्धी मर्यादा निश्चित करके उससे बाहर के 
क्षेत्र मे जीवन पर्यत न जाना, तथा पत्र-व्यवहार द्वारा भी वहाँ से 


बा का सम्बन्ध त रखना, उसका नाम दिग [ दिशा | 
न्ञत है । ह 


दिग्त्रत मे जितनी छूट हो उसमे से भी अमुक क्षेत्र मे जाने का 
अम्ुक समय तक त्याग करना देशावकाशिक क्रत है । 


निष्प्रयोजन पाप की वृत्तियाँ-जेसे लडाई की बाते, भूमि 
खोदना, फल-फूल तोडना, बहुत पानी फैलाना, अन्य प्राणियों को 
दुख हो ऐसा खेल खेलना, कोई लडता हो उसे उत्तेजित करना, 
दूसरे की निन्‍दा मे रस लेना । इसतरह श्रनेक प्रकार की अनर्थ रूप 
पाप प्रवृत्तियों का त्याग करना अ्रनर्थदण्ड परित्याग ब्रत है। अ्रनर्थ- 
दण्ड ब्रत ऐसा सक्षेप मे बोला जाता है, किन्तु पूरा नाम “अनर्थदण्ड- 
परित्याग” है । 
उसके बाद सामायिक, प्रोषधोपवास, भोगोपभोग परिमाण 
और अतिथि सविभाग, (मुनि आदि को श्राह्मरदान की भावना) ये 
चार शिक्षा-त्रत हैं । इनके अ्रभ्यास से श्रावक मुनिपने की भावना 
पुष्ट करता है। दर्शन प्रतिमा और ब्रत प्रतिमा के बाद आगे बेढकर 
सामायिक प्रतिमा, प्रोषघोपवास, सचित्त त्याग, रात्रि भोजन त्याग, 
ब्रह्मचय, श्रारभ त्याग, परिग्रह त्याग, अनुमति त्याग, उद््दिष्ट 
भोजन त्याग, इस प्रकार कुल ११ ग्रतिमाएँ होती हैं | यच्रपि ईइनम 
रात्रि भोजन त्याग श्रादि सदाचार तो सामान्य गृहस्थों के भी होता 
है, परन्तु प्रतिमाधारी श्रावक को ये सवश्राचरण अतिचार रहित, शतिन्ना 
पूर्वक होता है। श्रावक के वस्त्र धारण होता है, परन्तु भरुति होने के 
बाद शरीर पर किसी प्रकार का वस्त्र नही रहता, भ्रत जैन मुनि 
निम्न न्थ कहे जाते हैं । 
जिज्ञासुओ को यह बात ध्यान मे रखना चाहिए कि ब्रतो का 
पालन सम्यर्दर्शन सहित होने पर ही सच्चा होता है, और उसमे भी 
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जितनी शुद्धता और वीतरागता है उतना ही मोक्षमार्ग है, जितना 
जशभराग है वह पुण्यबध का कारण है, मोक्ष का कारण नही । 


ग्रहा ! चैतन्यसाधना मे मग्त मुनियों की तो क्या बात, वेतो 
अतिन्द्रिय श्रानन्द मे विशेष लीन है, महात्रती हैं, उनकी तो मात्र 
यानत्ती में रेखा जैसी श्रति मन्द सज्वलन कषाय रह गई है, बारह 
क्रषाय के अभाव से अतिन्द्रिय शान्ति विशेष बढ गई है, उस मुनि- 
दशा का वर्णन छठी ढाल मे करेंगे। यहा श्रावक का वर्णन है । 
श्रावक मुनि से कुछ छोटा होता है, परन्तु उसे भी चैतन्य की 
अतिन्द्रिय शान्ति का निविकल्प वेदव कभी-कभी हुआ करता है । 
ऐसे ब्रतघारी पचम गुणस्थानवर्ती आत्मानुभवी असख्यात श्रावक 
ढाई द्वीप के वाहर है। वे सभी तिय॑च हैं । यद्यपि वहाँ के तियंचों 
(पचेन्द्रिय सज्ञी) मे श्रसख्यातवाँ भाग सम्यदृष्टि जीवों का है, तो 
भी वे असख्यात है और श्रावक भी असख्यात हैं। मनुष्यो का गमन 
ढाई द्वीप के बाहर नही होता परन्तु तियेंच तो ( सिह-बाध-मछली 
आदि) ढाई द्वीप के वाहर असख्यात सम्यग्दृष्टि श्रावक है। भ्रसख्यात 
मिथ्यादृष्टि के बीच मे एक सम्यरदृष्टि, तथापि ऐसे सम्यरदुप्टि और 
ब्रती श्रावक श्रसख्यात हैं। समूछेन को छोडकर गर्भज मनुष्य तो 
सख्यात ही है, तथा उनमे भी सम्यग्दृष्टि और श्रावक तो थोडे ही 
होते हैं । इतना होने पर भी मनुष्यों में सम्यग्दृष्टि जीवों की सख्या 
अरबो मे होना शास्त्र मे कही है । 


ढाईटद्वीप के बाहर जो असख्यात द्वीप - समुद्र हैं उनमे तो 
मोगभुमि की रचना है, अर्थात्‌ वहाँ उत्पन्न हुए जीवो को ब्रत या 
श्रावकपना नही होता । किन्तु अन्तिम स्वयभूरभरण समुद्र मे कर्म भूमि 
जेंसी रचना है, वहाँ रहने वाले तिर्यच को पचम गुणस्थान का 
आवकपना हो सकता है। वे ब्रती - श्रावक तियँच सामायिक भी 
करते हैं, उनके सामायिक ब्रत होता है। कुछ भ्रमुक निश्चित शब्दो 
“का वोलना ही सामायिक नही है, किन्तु अन्तर मे श्रकषायभाव होने 
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पर घेतन्य में से समतारस के भरने भरते हैं - उसका नाम 
सामायिक है | समताभावरूप आत्मपरिणति हो गई, वही 
सामायिक है | 


वाह ! सम्यग्दर्शन के पश्चात्‌ तिर्यच को भी सामायिक होती 
है, समुद्र से मछली को भी सामायिक होती है, सिंह को भी सामायिक 
होती है । देखो न | राजा रावण का हाथी त्रिलोकमण्डन, जिसको 
रामचद्र जी अयोध्या ले आये थे, वह भी जाति स्मरण और सम्य- 
गदर्शन सहित ब्रतघारी श्रावक हो गया था। महावीर के आत्माग्को 
सिंह के भव मे सम्यस्द्शन हुआ, और उसने ब्रतधारी श्रावक होकर 
समाधिमरण किया । 


पचम गुरास्थानवर्ती श्रावक गृहस्थ भी हो सकता है, उसके” 

स्त्री पुत्रादि भी होते है, कोई स्त्री भी श्राविका होवे और रसोई 
आदि भी करे, उसमे आरम्भ जनित अमुक हिसा भी होती है, परन्तु , 
त्रस जीव को सकलप से मारने का भाव उसको नही होता । भरे ! 
सामान्य दयालु सज्जनो को भी ऐसे कूर परिणाम नही होते । श्रावक 
तो अत्यन्त करुणावन्त दयालु होता है, किसी भी जीव को दु ख देने 
की व॒त्ति उसको नही होती । एक चीटी को भी मार डालू या दुख 

ऐसी व॒त्ति श्रावक को नही होती । जल आदि स्थावर जीवो की 
हिसा हो - ऐसी प्रवृत्ति भी बिना प्रयोजन के श्रावक वही करता । 
इसी प्रकार असत्यादि पापों से भी उसका चित्त पीछे हट गया*है । 
विशेष अकषायी समताभाव उसके व्तंता है। अहा ! जैनधर्म मे 
श्रावकपद कितना ऊँचा है, इसकी जगत को खबर नही। इसके” 
चारित्र की वीतरागी चमक कोई अदुभुत होती है ।* 


सम्यग्दर्शन होने पर अपने आत्मा को सिद्धसमान अनुभव 
किया और सवंजीव परमार्थ से सिद्ससमान भासित हुए, तब श्रन्त्ता- 
नुवधी कषाय के अ्भावरूप समभाव प्रयट हो गया | वह घधमत्मा! 
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किसी को अपना विरोघी या शत्रु नही मानता अर्थात्‌ उसे किस 
को मार डालने की बुद्धि नही होती । उसके उपरान्त पाँचवाँ गुण- 
स्थान होने पर तो समभाव की विशेष वृद्धि हो जाती है श्रोर कषाय 
विशेष छूट जाती है। किसी जीव को मार देने की या दुख देने की 
वृत्ति उसके नही रहती, दूसरे प्राणी को दुख पहुँचे या उसका वध 
हो ऐसे कठोर वचन भी वह नही बोलता । धर्म की निन्‍दा के वचन 
ग्रथवा घात के वचन असत्यवचन हैं, धर्मी को वे शोभा नही देते । 
उठते-बैठते, चलते-फिरते प्रयोजन रहित श्रसत्य बोले-ऐसा श्रावक 
को नही होता । 


इसी प्रकार ब्रती श्रावक पराई वस्तु नही चुराता, परस्त्री 
से भी अत्यन्त विरक्‍्त रहता है और स्वस्त्री मे भी मर्यादित रहता 
है, तथा देश काल अनुसार परियग्रह की मर्यादा रखता है। यद्यपि 
स्थूलरूप से हिंसादि पापों का त्याग तो साधारण सज्जन को भी 
होता है, परन्तु श्रावक के तो नियमपूर्वक उनका त्याग होता है, 
प्राणनाश का प्रसंग श्राने पर भी उसमे दूषण नही लगने देता, इस 
प्रकार उसको शुद्धि बढ गई होती है। ज्ञान मे, स्थिरता में, शान्ति 
मे, वीतरागता में वह सर्वार्थसिद्धि के देव की अपेक्षा भी भागे बढ 
गया है, चारित्र की चमक से उसका श्रात्मा मोक्षमार्ग मे शोभित 
हो रहा है । 

देखो ! यह जैनधर्म की श्रावकदशा ! मैं शुद् श्रानन्दचेतना 
स्वरूप हूँ - ऐसे अनुभव पूर्वक होने वाले वीतराग भाव की यह बात 
है । जहाँ अनन्तानुबन्धी तथा श्रप्रत्याख्यान क्रोध-मान-माया-लोभ, 
राग-द्वेष कषाये स्वेथा छूट गई हैं, वही हिसादि पापों का सच्चा 
त्याग है और वही सच्चे ब्रत हैं। उन्ही ब्रतो मे श्रलौकिक वीतरागी 
शान्ति होती है। ऐसा पाँचवा गुणस्थान नरक और स्वर्ग मे नही 
होता, तिय॑च के पाँचवें गुणस्थाव तक की दशा होती है, छठा नही 


होता । मनुष्य गति में सभी (१४) गुणस्थान होते हैं, इसलिए 
वह उत्तम है। 


३० | प।तर (वरान साग-6 


सम्यक्त्वादि गुणों से जीव की शोभा है, सम्यक्त्व के बाद 
चारित्र दशा से जीव विशेष शोभता है। अहो जीवो ! राग मे कोई 
शोभा नही है, वीतरागता मे ही शोभा है । सम्यर्दर्शन सहित जितनी 
वीतरागी शुद्बता हुई, उतना निश्चयत्रत है, उसके साथ में श्रहिसादि 
सम्बन्धी जो शुभराग रहा, वह व्यवहा रत्नत है। ब्रत की भूमिका मे 
वीतरागी देव-गुरु-धर्म की वरावर पहिचान होती है तथा उनके द्वारा 
कहे गये आत्मस्वरूप के भानसहित सम्यर्दर्शन होता है। इसमे ही 
जिसको भूल है, देव-गुरु-धर्म ही जिसका खोटा हो, उसको ब्रत कहाँ 
से होगे ? कंसे होगे ” तथा चारित्र भी कैसे होगा ? इसलिए कहा 
कि परद्वव्य से भिन्न श्रात्मस्वरूप की रुचि सो सम्यकत्व है और श्रपने 
स्वरूप का जानना सो सम्यस्ज्ञान है, उसे लाख उपाय करके भी 
धारण करो, तथा सम्यग्दर्शन-सम्यग्ज्ञान के उपरान्त परिणाम की 
शद्धतानुसार दृढपने चारित्र का पालन करो, हो सके तो मुनि की 
भूभिका का उत्तम चारित्र पालो, यदि हीनशक्ति हो तो श्रावक के 
योग्य एकदेशचारित्र पालन करो, उसमे शिथिलता मत रखो। 
अपने परिणाम की शुद्धता का विचार किए विना चारित्र या ब्रत तो 
धारण कर ले, फिर उसमे शिथिलाचार वर्ते - यह जैनघर्म में शोभा 
नही देता । तुभ से विशेषचारित्र न पल सके तो अल्पचारित्र ही 
पालना, परन्तु भाई | बडा नाम धारण करके शिथिलाचार हारा 
तू चारित्र को लजाना मत । शुद्धता सहित चारित्र का पालन हो 
तब तो श्रत्युत्तम है, पूजनीक है, सम्यग्दृष्टि इन्द्र भी चारित्रवत के 
चरणो में नमता है, किन्तु जहाँ आत्मा का ज्ञान ही नहीं वहां 
चारित्रदशा कैसी? ऐसे अ्ज्ञानी के ब्रत-तप को तो समयसार गाथा १५९ 
मे वालब्रत और बालतप कहकर मोक्षमार्ग मे निषेध किया गया है। 


श्र॒णुब्रती श्रावक को पचमगुरस्थान मे स्थूल हिंसादि कक पापो 
का तो सर्वथा त्याग हो गया है और सूक्ष्म हिसादि रह गए है, उस है 
-भी वह पाप समभता हैं, उन्हे करने जेसा नही मानता, उत्त पा 
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का उसे खेद है और सर्वेसंग त्यागी मुनिपने की भावना है। वह 
अणुब्रती-श्ावक प्राण जावे तो भी पर की वस्तु को नही चुराता, 
ससार सम्बन्धी समस्त परस्त्रियों के प्रति उसका चित्त सर्वथा 
विरक्त रहता है, परस्त्री के सेवत का विकल्प भी उसके नही आता, 
देवागना को देखकर भी उसका चित्त नही ललचाता - ऐसी निवि- 
कल्प शान्ति का स्वाद उसके सदा बतंत है। 


उसने परिग्रह की ममता त्याग कर उसकी मर्यादा कर ली 
है, मर्यादा के बाहर किसी परियग्रह की वृत्ति ही उसके नही उठती । 
झ्राजकल तो देखो , धत के लिए लोग कंसी भ्रनगीति और अन्याय 
की प्रवृत्ति कर रहे है ” घर्मी-श्रावक को ऐसा नही होता, वह 
स्वर्ण के ढेर देखे, हीरा के टुकडे देखे, तथापि उन्हे लेने की वृत्ति 
उसके न उठे, इतनी निष्परिग्रहता उसके हो गई है, अर्थात्‌ बाहर मे 
ऐसा त्याग सहज होता है। श्रद्धा-ज्ञान मे तो सभी सम्यग्दृष्टियो ने 
सर्वे परद्वव्यों को अपने से सर्वथा भिन्न जाना है, उनमे एक रजकण 
मात्र का स्वामित्व उनके नहीं रहा, तदुपरान्त स्थिरता से दो 
कपायो का अभाव होने पर परिशग्रह की ममता विशेष छूट गई है, 
जो मर्यादित परिग्रह है, उसकी अल्पममता को भी पाप समभता 
है श्लोर शक्ति बढाकर उसका भी त्याग करना चाहता है । 


इसप्रकार श्रावक-श्राविका अपने श्रणुब्रत मे दृढ रहते है। 
देखो न, सुदर्शन सेठ के ऊपर कंसे-कैसे कष्ट के प्रसग आए, तो 
भी अपने शीलब्रत से वह तनिक भी नही डिगे, नही डिगे। रानी ने 
उन्तके शील को डिग्राने के लिए अनेक हाव-भाव करके ललचाया 
तथापि उन्हे किसी भी प्रकार रचमात्र विकार नही हुआ ओर वे ब्रह्मचर्य 
मे दृढ़ रहे। इसोप्रकार सीताजी, चन्दना श्रादि सतियो ने भी 
अनेकानेक कुचक्रो मे फेंसने पर भी महान घैये पूर्वक अपने शीलघर्म 
की सुरक्षा की जिनके उदाहरण जग प्रसिद्ध हैं। ऐसे महापुरुषों के 
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'उदाहरणो से धर्मी जीव अपने ब्रतो मे दृढ़ता रखता है। प्राण जावे 
तो चले जावे, किन्तु धर्मी जीव अपने त्रत को खण्डित नही होने देता, 
धर्म से विचलित नही होता । 


वाह ! देखो धर्मी श्रावक के ब्रत ! ऐसे ब्रत सम्यक्त्व पूर्वक 
ही होते हैं। जिसमे राग-क्षेष का एक कण भी नही समाता, ऐसे 
अपने पूर्ण चेतन्यस्वभाव की सन्मुखता से मिथ्यात्व के महापाप को 
छोडने के बाद श्रस्थिरता के अल्प पापो से भी छूटने की यह बात 
है । जिसके अभिप्राय से राग का स्वीकार है, किसी भी प्रकार के 
राग से जो चेतन्य को लाभ मानता है, उसे भला वीतरागता कैसे 
हो सकती हैं ? श्रौर वीतरागता बिना ब्रत कैसे हो सकते हैं ? उसने 
तो अ्रभी राग से भिन्न चैतन्य स्वभाव को जाना ही नही, फिर भला 
वह राग को छोडेगा ही कैसे ? और चैतन्य मे ठहरेगा ही कैसे ? 
इसलिए भेद-विज्ञान ही चारित्र का मूल कारण है- यह बात 
बराबर ध्यान पूर्वक समभनी चाहिए । 


जहाँ राग के एक कण की भी रुचि है वहाँ निश्चित ही 
वीतरागी चेतन्य का अनादर है - श्ररुचि है, श्रर्थात्‌ मिथ्यात्व है और 
वह घोर ससार का मूल है। सम्यरदुष्टि तो आत्मा के मोक्ष स्वभाव 
को प्रतीत मे लेकर विकार के किसी भी श्रश को अपने मे स्वीकार 
नही करता पश्चात्‌ शुद्धता बढने पर राग का त्याग होता जाता है, 
वह मोक्ष का कारण है, और जीव दया आदि सम्बन्धी जितना 
शुभराग रहे, उतना पुण्य बध का कारण है, मोक्ष का कारण नहीं 
है | इसप्रकार मोक्ष और बन्ध दोनो के कारण को घर्मी जीव भिन्न 
पभिनत्च पहचानता है और उनमे से किसी एक को भी दूसरे में 


'मिलाता नही है । 


अरे ! आजकल तो जीवो को तत्त्वज्ञान दुर्लभ हो गया है। 
लो तत्त्वज्ञान बिना मिथ्यात्त्व के महा श्रनर्थ मे डूबे हुए होने पर भी 
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अपने को ब्रती - चारित्री मानकर दूसरे घर्मात्माओ को तिरस्क्ृत 
दृष्टि से देखता है, वह तो महान दोष मे पडा है, जेनधर्म की पद्धति 
का उसे ज्ञान नही है। जैनधर्म मे तो ऐसी पद्धति है कि प्रथम तत्व- 
ज्ञान हो श्रौर बाद मे ब्रत हो। जो सम्यर्दर्शन होने के पहले ब्रत 
चारित्र होना मानता है, वह जैनधर्म के क्रम को नही जानता | 


भ्रहो ! सम्यक्‌ दर्शन होने पर चेतन्य स्वभाव के श्नन्‍्त गुणों 
7 भण्डार खुल गया, मोक्ष की किरणो खिल गई, अती र्द्िय सुख की 
कणिका प्रगट हो गई, उसकी भूमिका चोखी हो गई, अब उसमे 
चारिश्व का वक्ष से उगेगा और मोक्षफल पकेगा। सम्यर्दर्शन 
रूपी भूमिका बिना चारित्र का वृक्ष कहाँ से उगेगा ? इसलिए मोक्ष- 
मार्ग में पहले सम्यक्त्व का उपदेश प्रधान है। सम्यदर्शन से ही हित 
का प्रारम्भ होता है, उसके बिना शुभराग चाहे जितना करे तथापि 
हित का पथ हाथ आने वाला नही । 


अहो ! चैतन्य स्वभावी भगवान आत्मा के शुद्ध द्रव्य-गुण 
पर्याय के सामर्थ्य की क्‍या बात | उसमे राग का किंचित भी 
समावेश नही है। अ्रपने ऐसे सुन्दर स्वभाव को अपने मे देख लिया 
फिर दुनिया के समक्ष और क्या देखना ? 


दुनिया के लोग अभ्रच्छा कहकर बखान करे या बुरा कहकर 
निदा करे उससे अपने को कोई लाभ या हानि नही है । श्रपने को तो 
अपने स्वभाव की साधना से लाभ भौर विभाव से अपने को हानि 


8308 मे या विभाव मे ढुनिया के साथ कोई भी सम्बन्ध 
नही है । 


. _ भाई | तेरे भाव को दुनिया के लोग माने या न माने, इससे 
उभे क्या ? तू राग-द्वेष-कषाय से अपने आत्मा की हिसा मतकर 
और वीतरागी शान्ति का वेदन कर यही तेरा प्रयोजन है । अहा ! 


जहां चंतन्य का प्रेम जया वहाँ कपायो के साथ कट्टी हो गई। 
प्रणसस्‍्त अबवा प्रप्रशय्त सभी रागभाव उत्त कपाय मे झा गए, उनसे 
चेतन्यभाव को भिन्च घानकर उसका जिसने प्रेम किया उसने मोक्ष 
के साथ मित्रता की | पश्चात्‌ उस धर्मात्मा के जो राग रह जाता 
है, वह बहत ही मन्द रस वाला होता है, अर्थात्‌ उसको तीक़ हिसा 
भूठ, चोरी, अहम या परिग्रह के पाप नहीं होते । 


श्रह्म ! वर्मी श्रावक का जीवन कैसा होता है । जिनेश्वर 
भगवन्ती का दास, और ससार से उदास, भश्रन्तर की चेतन्य लक्ष्मी 
का स्वामी ओर जगत के पास से अझ्याचक, जगत के पास से मुभे 
कुछ भी नही चाहिए, मेरी सुख-समृद्धि का सारा वेभव मेरे में ही 
हैं -ऐसी अनुभृत्ति की जिसको खुमारी है, वह क्षावक जग्रत की 
निन्‍्दा-प्रगसा सुनकर श्रटक नहीं जाता । लोगो की टोली विरोध 
करे तो उससे जीव को विभाव नहीं हो जाता, लोगो की टोली 
प्रभसा करे तो उससे इस जीव को कही गुण नहीं हो जाते - वह 
समभावी तो मब्यस्थ रहकर अपने हितमार्ग पर ही चलता चला 
जाता है । 


जिसका भाव मोह और कपाय मे ही वरतंता है, दुनिया के 
लोग उसकी प्रसशा करे तो भी उस प्रसशा से उसको कोई लाभ 
नही । श्रौर जिसका भाव मोहादि रहित शुद्ध वीतरागल्प हुआ है, 
दुनिया के लोग उत्तकी निन्‍्दा करे तो भी उससे उसे कुछ भी हानि 
नही है । 

अहा ! देखों तो सही श्रात्मा की स्वाघीवता ! अपने भावों 
के ऊपर ही सारा आधार हैं। अपने भाव मे जुद्धता होना ही शान्ति 
का लाभ है, भ्ौर अपने भाव मे अशुद्धता होना ही हानि है। इसके 
अतिरिक्त लाभ-हानिकारक जयत में कोई शक्ति नही है । जितनी 
स्वभाव की सेवा उतना लाभ, और जितना विभाग का सेवन उतनी 


ऋहटाला प्रवच्चह, चोथो ढाल | [१६१ 


श्रश्नुत््‌ दूसरा कोई लाभ-हानि का करने वाला न होने से उसके 
ऊपर रागनद्वेघष ऋरता नही रहा, अपने भाव मे शुद्धता करना ही रह 
गया। भावो में शुद्धता होने पर घर्मी को हिसादिभाव छूटते जाते 
हैं श्रौर अहिसादि ब्रत प्रकठते हैं, तदनुसार उसको श्रावक या मुनि 
दशा छती है । 


देखो | शव भ्रमण का अन्त करके मोक्ष के महा श्रानन्द के 
मार्ग मे इलने वाले घ॒र्मात्मा की दशा कैसो अद भुत होती है । इसकी 
दशा जग्रत से न्‍्यारी होती है । इसके राग रहित ज्ञान मे कोई 
अज्ोकिक विलक्षणद्ा होती है । वह ज्ञान अपने हित मे कही नहीं 
चूकता । उस्ते जंसे-हसे शुद्धता बढती जाती है, वेसे-वैसे राग टूटता 
जाता है, अल्पराग रहने पर ब्रत - महात्रत होते हैं। वहाँ जो 
शुभराग़ है श्रह उपचार से ब्रत है, पुण्यभाव का कारण है भर 
शद्वता परमार्थ ब्रत है, श्रोक्ष का कारण है। ऐसे दोनो भाव श्रावक 
श्रोर मुनि को एक साथ वर्तते हैं । श्रत - महान्रत मे अकेला राग 


नही किन्तु राय के साथ शुद्बता वर्तती है, वीतरागी चारित्र की 
चमक होती है | 


भरे ! जहाँ शुद्धता का तो श्रश भी न हो और मिथ्यात्व की 
मोटी अशुद्धता पडी हो, वहाँ शभराग करने से क्‍या लाभ है ? 
पतन्य की विराधना करके और राग का आदर करके वह भव मे 
ही भटकेगा । यदि राग से भिन्न आत्मा को पहिचाने बिना त्रस की 
स्थिति का मर्यादित काल पूर्ण हो जायगा, तो पीछे श्रवन्‍त काल तक 
एकेन्द्रिय स्थावर पर्याय मे महा दारुण दु खो को भोगेगा । वे दुख 
वातवे नरक की घोरातिघोर वेदना से भी श्रनन्त गुने दु सह होगे। 
एक ओर निग्ोद के दु ख, और उसके समक्ष सिद्धों के सुख । चेतन्य 
पेत्व की पहिचान और आराधना करने पर अनन्तकाल का सिद्ध 
जल भाप्त होता है, जिसका नमूना इस ससार मे कही नही है। 


१६२ ] [ बीततराग-विज्ञान भाग-४ 


है भाई | ऐसे सुख को साथ लेने का यह अवसर आया है और उसके 
लिए श्रोगुरु तुके हित की शिक्षा देते है । इसी ग्रन्थ की पहली ढाल मे 
कहा है न - “कहे सोख गुरु करुणाधार” | 


भाई ! सत्य समभकर तू अपना लाभ ले ले, अपने आत्मा 
को भव दु ख से छुडाकर मोक्ष सुख प्राप्त करा ले । जगत के अज्ञानी 
लोग तो असत्त्‌ की भी प्रशसा करते है और सत्‌ की भी निन्‍्दा करते 
हैं परन्तु उससे तुझे क्‍या ” उससे कही सत्य वदल नही जायगा। 
अरे | जगत की दृष्टि का क्या मूल्य ? उसके माप का क्या सूल्य ? 
तेरी सत्य वस्तु कदाचित्‌ जगत के लोगो के ध्यान मे न आवे और 
सत्य का सूल्य वे न जाने तो उससे कही तेरे गुण में कोई हानि थोडे 
ही हो जायगी । तेरे गुणो को जगत के अभिनन्‍्दन की कोई 
आवश्यकता नही है । जगत को सत्‌-असत्‌ का बोध ही कहाँ है” 
फिर उसके प्रमाण पत्र का क्‍या करना है ? धर्मो तो स्वय अपने से 
ही निशक वर्तता हुआ्ना मोक्षभागं में अकेला चेला जाता हैं।पच 
प्रमेष्ठी मगवन्तो ने उसके मोक्षमार्ग को स्वीकार किया है, फिर 
अब जगत स्वीकारे या न स्वीकारे, इससे क्‍या ? 


बाहर मे कर्मजनित सम्पदा अल्प हो या बहुत हो, लोगों में 
मान विशेष हो या कम हो, कोई वर रखे या मित्रता रखे, इंसके साथ 
आत्मा के हित का कोई सम्बन्ध नही है। भरे ! जहाँ राग के साथ 
भी चैतन्य का सम्बन्ध नहीं वहाँ अन्य की क्या कथा ? ऐसे श्रात्मा 
'का वीतराग-विज्ञान अपूर्व है, वहो “दु खहारी सुखकार” है । 


सम्यर्दृष्टि श्रावक को पाच श्रणुत्रत के साथ दिग्व्रत-देशब्रत 
अनर्थदण्ड परित्यागब्रत ये तीन अरणुब्रत होते हैं। वे ब्रत मे गुण- 
कारक होने से “गुण” कहे जाते हैं। इसके साथ ही मुनिपने के 
अभ्यासरूप चार शिक्षात्रत होते हैं। जिनका वर्णन १४ वे छन्द 
में करेंगे । 


छहुढाला प्रवचन, चौथी ढाल ] [ १६३ 


क्षेत्र की मर्यादा करके वह श्रावक अपने परिणाम में आरम्भ- 
समारभ को रोकता है, मर्यादा से बाहर के क्षेत्र सम्बन्धी किसी 
आरभ-परिग्रह का विचार वह नही करता, इतनी स्थिरता उसके 
परिणामों मे हो गई है । किसी की गुप्त बात्त को प्रगट करे और उसे 
दुख हो - ऐसी प्रवृत्ति श्रनर्थदण्ड है, श्रावक ऐसा नहीं करता। 
सामने वाले का भाव उसके पास रहा, सुझे क्यो किसी का अनिष्ट 
चिन्तवन करना । लडाई मे अमुक हारे या अमुक जीते, ऐसी हार- 
जीत की निष्प्रयोजन कषाय घर्मी श्रावक नही करता, क्योकि वह 
अनर्थकारी है, स्वय को उससे कोई प्रयोजन नही । श्रमुक जीव पापी 
है अत उसका नुकसान हो जाय तो श्रच्छा - ऐसा विचार श्रावक 
को नही होता । इसी प्रकार हिंसक लडाई, वीभत्स सिनेमा, रेडियो, 
ताश पत्ता, विषय-कषाय पोषक उपन्यास इत्यादि मे वह रस नही 
लेता | उसे तो अपने वीतराग़ी चैतन्य का रग लग गया है, फिर 
भला श्रन्य अनर्थका री पापकार्यों का रस कैसा ? 


देखो तो सही यह परिणामो की मर्यादा ! जो सम्यग्दष्टि 
ब्रती हुमा उसके उपर्युक्त राग-ह्वेष के विचार भी नहीं आते । मन 
में पाप के विचार न करे, वचन से भी पाप पोषक उपदेश न देवे, 
तथा काया से भी वैसे पाप कार्यों मे न प्रवर्त्तें । इस प्रकार श्रनर्थ- 
कारी कार्यों का उसके मन-वचन-काय से त्याग हो गया है । भहा ! 
वह तो वीतरागमार्ग का पथिक है, उसके निर्दोष जीवन की 
क्या वात कहें । 


रत है | वत्तराग वत्ञात साग-6ढ 


आवक के चार शिक्षात्नतों का वर्णन 


सम्यग्दर्शन और सम्यस्ज्ञान के पश्चात्‌ जो चारित्र पालन के 
लिए तत्पर हुआ है - ऐसे धर्मी श्रावक के पाच अणाुब्रतो तथा तीन 
गुणन्नतो का वर्णान किया । अब चार शिक्षात्रत कहते हैं - 


धरि उर समताभाव सदा सामाधिक करिये ॥ 
परब चतुष्टयमांहि पाप तज प्रोषध धरिये ।॥ 
भोग और उपभोग नियम करि ससत निवारे। 
मुनि को भोजन देय फेरि निज करे श्रहारे ॥ १४।॥ 
सामायिक - श्रावक प्रतिदिन प्रात -मध्यान्ह-साय चैतन्य 
में अपना चित एकाग्र करके, राग-ह्वेष रहित समताभाव घारण करके 
सामायिक करता है। सामायिक के काल मे श्रावक को भी साधु के 
समान माना गया है। 


प्रोषधोपवास - प्रतिमास दो श्रष्टमी और दो चतुर्देशी - इस 
प्रकार पर्वेतिथियों मे शक्ति अनुसार उपवास घारण करना, और 
आरभ-समारभ छोडकर आत्मचितन करना प्रोषघोपवास है । 


भोगोपभोग परिमाण - भोग से विरक्‍्त होकर सर्व सगे 
परित्यागी होने की भावना होने पर भी जब तक साधुदशा नही 
होती तब तक श्रावक भोग-उपभोग की मर्यादा बाघ लेता है भर 
मर्यादित प्रतिज्ञा से अधिक परियग्रह का ममत्व त्याग देता है । 


प्रतिथि सविभाग :- भोजन के समय श्रावक हमेशा मुनि को 
याद करके श्राह् रदान की भावना करता है । मुनिराज पधार तो मैं 
उन्हे श्राहदर देकर बाद मे भोजन करूँ - ऐसी भावता उसको सदी 
रहती है। मुनिराज के अतिरिक्त श्रावक अन्य साधर्मी धर्मात्मात्रो 
को भी आदर पूर्वक भोजन कराता है । 


छह॒ठाला प्रवचत, चोथी ढाल ] [ १६५ 


ब्रतधारी श्रावक को ऐसे भाव सहज होते हैं, उन्हे शिक्षात्रत 
कहते हैं, वे ब्रत मुनिपने के अभ्यास रूप शिक्षा प्रदान करते है। 


राग और चैतन्य की भिन्नता का जहाँ अनुभव हुआ वही राग 
देष रहित वीतरागी समभावरूप सामायिक होती है। ज्ञान चेतना 
कहो या समभाव कहो । श्रावक जब प्रतिदिन दो घडी अपने परिणाम 
को चैतन्य मे स्थिर रखने का प्रयोग करता है श्रौर निविकल्प होकर 
स्वभाव मे उपयोग जोडता है तब उसे सामायिक होती है। श्रावक 
ध्यान घर के सामायिक मे बैठा हो, और उस समय कोई उपसर्ग उस 
उर आ जाय तो वह डिगता नहीं, सामायिक के काल मे श्रावक को 
वस्त्र से ढंके हुए मुनि के समान कहा है। ऐसी सामायिक मोक्ष का 
कारण है। आजकल तो बहुत से लोग उसको भूलकर मात्र बाह्य मे 
स्थिर वेठ जाने को सामायिक मान रहे है - उससे शुभराग होने पर 
उप्य वेवेगा, परन्तु वह कही मोक्ष का कारण नही होगा । 


आवक को पाच अखुब्रत, तीन गुरात्रत और चार शिक्षात्रत 
इस श्रकार बारह ब्रत होते हैं । दूसरी “ब्रतप्रतिमा” मे उनका निरति- 
वार पालन होता है। पहली प्रतिमा “दर्शनप्रतिमा” है उसमे भ्रष्ट 
भूत गुणों का सम्यक्त्व सहित निरतिचार पालन होता है । तत्पश्चात्‌ 
परिणामों की शुद्धि अनुसार “सामायिक प्रतिमा” से लगाकर 
“उद््ष्टित्याग प्रतिमा” (ऐलकपना) तक ११ प्रतिमाये होती हैं। 
ऐलक दशा उत्कृष्ट श्रावक दशा है, उसके वाद मुनिदशा होती है। 
ऐसी ग्यारह प्रतिमाओ्रो के क्रमपूवंक ही मुनिदशा होती हो - ऐसा 
कोई नियम नहो है, क्षुल्लक-ऐलक हुए बिना भी कोई सम्यर्दृष्टि 
सौधा ही मुनिदशा मे होने वाला चारित्र प्रकट करता है। मुनिदशा 
तो बात परम अदभुत है। वे तो परमेप्ठी पद मे हैं- इस मुनि 
जीवन के महा झानन्द की क्या बात ? इन सबके मूल मे धर्मी को 
वीतराग स्वभाव की दृष्टि निरन्तर लाभ करती है, उसी के बल पर 
वीतरागी धर्मों का वृक्ष फलता है। 


१६६ ] [ वीतराग-विज्ञान भाग-हैं 


जिसको मिथ्यात्वादि शल्ये हो उसको ब्रत नही होते, कहा भी है 
“मि शल्योत्रती  । भरे ! ब्रत में बहुत वीतरागता है, उसमे मिथ्यात्व 
माया और निदान कैसे ? पुण्य-फल की वाछ्धा वहाँ नहीं होती। 
जैसे अन्दर मास मे लोहे की कील घुसी हो तो गाँठ कभी ठीक नही 
हो सकती, वैसे ही जिसे श्रन्दर मे राग की या विपयो की रुचिरूप 
सिथ्यात्वादि शल्ये पढ़ी है उसके राग-द्वेप की गाँठ कभी नही फूटती, 
अर्थात्‌ वीतरागी समभावरूप सामायिकादि त्रत उसके नही होते । 
ज्ञान स्वभाव की अनुभूति से मिथ्यात्वादि और निन्‍दा या अ्रपथश 
भी कैसा ? अश्रहा | पाचवे ग्रुणस्थान में घर्मात्मा को अपयश, 
श्रनादेय या दुर्भग प्रकृति का उदय ही नही है। देखो तो सही, 
वीतराग परिणति की शक्ति ! जहाँ ऐसी वीतरागता वर्तती हो 


वहाँ अपयशादि का उदय किस में आवे ? यह तो यश-अपयश से 
पार अपने समभाव मे विराजता है । 


धर्मात्मा को मुनिवरो के प्रति तथा साधर्मी श्रावको के प्रति 
विशेष प्रेम होता है । वे भोजन के समय प्रतिदिन उन्हे स्मरण करके 
भावना भाते है कि कोई रत्लत्रय के साधक सन्त मुतिराज पघारे । 
ऐसे सन्त को भोजन कराने का प्रसंग बनने पर धर्मी के हृदय में 
ग्रत्यन्त प्रसन्नता होती है, रत्तत्रय के प्रति उसकी भक्ति उछल 
पडती है । 

इस प्रकार श्रावक को १२ ब्रत होते है, उनमे परिणाम की 
जितनी शुद्धता है उतना तो निश्चयत्रत है और उसके साथ जितना 
शुभराग शेष रहा उसमे ब्रत का उपचार है। इस प्रकार निश्चय 
व्यवहार का स्वरूप जानना । शुद्धता तो मोक्ष का कारण है शोर 
शुभराग स्वर्ग का कारण है | दोनो भावों को भिन्न-भिन्न पहचानना 
और ब्रतो का पालन करना - यही जीवन मे कल्याण का मार्ग है । 


बारह ब्रतो का वर्णन करके अब उनके निरतिचार पालन करने 
का तथा अन्त समय में सललेखना धारण करने का उपदेश देते हैं । 


छह॒ढाला प्रवचन, चौथी ढाल ] [ १६७ 


त्र॒तों के निरतिचार पालन तथा सल्लेखना की प्रेरणा 
बारह ब्रत के अ्रतीचार पन-पन न 'लगावे । 
सरण समय संन्यास धारि तसु दोष नसावे ।॥ 
यो श्रावकन्नत पाल स्वर्ग सोलम उपजावे । 
तह तें चय नरजन्स पाय सुन हवा शिव जावे ॥१५।। 


इस प्रकार सम्यग्दर्शन-ज्ञानपूर्वक वारह ज़्तो का पालन करना 
योग्य है । मोक्षशास्त्र के सातवे अ्रध्याय मे प्रत्येक ब्रत के पाच-पाच 
अतिचार बतलाये है, उन अतिचारो से रहित निर्दोष क्रत का जीवन - 
पर्यन्त पालन करना चाहिए तथा मरण समय आने पर विशेषरूप 
से सललेखना धारण करके कषायो को कृश करना चाहिए। श्रावकर्षर्म 
के पालन करने वाले जीव समाधि मरण करके उत्क्ृष्टपने सोलहवे 
देवलोक तक उत्पन्न होते है, और वहाँ से चयकर उत्तम मनुष्य 
होकर मुनिदशा अभ्रगीकार करके वीतराग और केवलज्ञानी होकर 
शिव पद को पाते हैं । 


श्रानन्दकन्द शुद्ध श्रात्मा काया और कपषायो से भिन्न है, 
उसका जहाँ भान हुआ वहाँ सम्यग्द्शेन और सम्यग्ज्ञान तो हो ही 
जते हैं, ब्रत होवे श्रथवा न भी हो, तथापि मोक्षमार्ग तो प्रारम्भ हो 
ही जाता है। पश्चात्‌ जैसे-जैसे आत्मशुद्धि बढती जाती है, वैसे-वैसे 
कषाय छूटती जाती है, तथा गुणस्थानानुसार ब्रत - महात्रत होते 
हैँ! जब ऐसा निश्चय हो जाता है कि श्रब इस देह की स्थिति 
लम्बे समय तक टिकने वाली नही है, मरण का समय निकट आ 
गया है, तब श्रावक सललेखना करता है, अर्थात्‌ चेतन्‍्य स्वभाव की 
उग्रता के बल से क्रम-क्रम करके कषायो का और आहार का त्याग 
करता है, और वीतरागी समभाव पूर्वक आराधकभाव सहित 
समाधि मरण करके स्वर्ग मे जाता है। वहाँ स्वगे के दिव्य वेभव के 
वीच से भी सम्यग्दर्शन के वल से आत्मा की आराधना चालू रखते 


हट [ जरद्ारत॥! शत औ३६४०९ 


हुए वह उत्तम मनुष्य होता है, तत्पश्चात्‌ मुनि होकर उत्कृष्ट 
आराधना से केवल ज्ञान प्रकट करके मोक्षपद पाता है। मगलमय 
वीतराग-विज्ञान का यह फल है । श्रतः हे भव्य जीवो ! इस मगल- 
० मगलकरण चोतराग-विज्ञान का सदा प्रयत्न पूर्वक सेवन 
करो । 

ससार भ्रमण करते हुए श्रज्ञानो जीव ने चैतन्य की' शान्ति 
का स्वाद शअ्रनन्त काल में कभी नहीं चखा, तत्व को जाने विना 
इसने बाह्य संयोगो मे ही सदा सुख माना है। भरे भाई! पचम 
गुणस्थानी मत्स्य भी देवलोक के इन्द्र से अधिक सुखी है, तो तू 
विचार तो कर कि यह सुख किसका होगा ? कहाँ से झाता होगा ? 
अरे |! यह सुख कही बाहर से नहीं आता, आत्मा स्वयमेव सुख 
स्वभावी है उसका वह परिणमन है। सुखरूप से परिस्फमित उस 
पचमगुणस्थानी जीव को इतनी महान शान्ति होती है कि चाहे जैसी 
प्रतिकूल परिस्थिति मे भी उसको श्रनन्तानुबन्धी अथवा अ्रभ्रत्याख्यान 
क्रोध-मान-माया-लोभ तो रचमात्र भी नहीं होता, तथा श्रन्‍्य जो 
कषायें भूमिकानुसार विद्यमान हैं वे भी अधिक मन्द पड़ गई हैं । 
राग रहित चैतन्य वस्तु जो उसके अनुभव मे श्राई है उसी मे स्थिर 
होने से शान्ति बढती है और कषाये टलकर वीतरागता होती है । 
इसको जाने बिना अन्य किसी रीति से जीव किचित्‌ भी सुख नही पा 
सकता । सम्यग्दर्शन बिना पचमहाब्रतों का पालन करे तथापि श्रात्मा 
का सुख मिलने वाला नही, श्र सम्यग्दर्शन सहित होने पर ब्रत 
पालन किए बिना भो श्रात्मा के अपूर्व सुख मे मग्त रहता है। 


सम्यग्दर्शन के बाद भी जो राग होता है वह तो बन्ध का ही 
कारण है और दु ख है, परन्तु उसी समय राग से भिन्न वत्तंती हुई 
उसकी चेतना अपूर्व सुख मे लीन है। श्रह्य ! ऐसे चेतनावन्त धर्मात्मा 
को कौन पहिचानेगा ? कोई विरला भेद ज्ञानी ही उसको पहिंचानेगा 
अर्थात्‌ वहो पहिचानेगा जो स्वय मोक्षमार्ग का साधक होगा । 
_-तापव ! अज्ञान मे तो तेरा अनन्तकाल चला गया, अब तो इस 
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चिन्तामरि जैसे मनुष्य श्रवतार श्रौर जिनशासन को पाकर तू अपने 
सच्चे स्वरूप का ज्ञान कर, अपनी अपार महिमा को जान, जिससे 
तुे भ्रपूव अतीन्द्रिय श्रानन्द हो, भ्रौर तेरा झ्रात्मा इस भव भ्रमण 
से छूटकर भ्रनन्‍्त काल के लिए सुखी हो जाए । 


सम्यग्दशन के पश्चात भी हिंसादि पापों से निवृत्त होकर 
ब्रत-चारित्र के ग्रहण करने का उपदेश है। सम्यग्दृष्टि श्रावक को 
जितनी शुद्धता है उतनी सवर-निर्जरा है, और जितना राग है उतना 
आल़व-बन्ध है । सम्यर्दुष्टी श्रावक को नियम से स्वर्ग का ही झायुष्य 
बेंघता है, वह मरकर स्वगे मे ही जाता है, श्रन्य किसी भी गति मे 
नही जाता । स्वर्ग का अवतार राग का फल है, शुद्धता के फल मे 
अन्तर की शान्ति मिलती है, ससार या भव नही मिलते, उसका फल 
तो मोक्ष है। श्रावक को कुछ राग शेष रह गया है इसलिए उसे 
स्वर्ग का भ्रवतार मिला, वहाँ से निकलकर वह मनुष्य होगा, पश्चात्‌ 
मृनि होकर सम्पूर्ण वीतरागी चारित्र प्रकट करके मोक्ष प्राप्त करेगा 
वीतरागी चारित्र बिना कोई जीव मोक्ष नहीं पा सकता, श्र 
सम्यग्दर्शन-ज्ञान प्रकट किये बिना वीतरागी चारित्र नही हो सकता । 
अत प्रथम सम्यग्दशेन और सम्यरज्ञान की आराधना करके पश्चात 
सम्यक्‌ चारित्र की आराधना करना चाहिए - ऐसा उपदेश है । 


इस प्रकार छहढाला की चौथी ढाल में सम्यस्ज्ञान तथा श्रावक 
व्रतो का वर्णन किया । 





के 


“' "भवसिन्धु तरो 


आतम रूप श्रनूपम अद्भुत, 
याहि लखे भव सिघु तरो ॥ झआतम० |। 


अल्पकाल में भरत चक्रघर, 

निज आतम को ध्याय खरो। 
केवलज्ञान पाय भवि बोघधे, 

तत्छिन पायौ लोक सिरो ॥ आतम० || 


या विन समुझे द्रव्यलिग मुनि, 
उग्र तपन कर भार भरो । 
नव ग्रीवक पर्यन्त जाय चिर, 
फेर भवार्णव माहि परो ॥| झातम० || 


सम्यग्दर्शन ज्ञान चरण तप, 
ये ही जगत मे सार नरो। 
पूरब शिव को गये जाहि श्रब, 
फिर जैहै यह नियत करो ॥| आतम० ॥॥। 


कोटि ग्रन्थ को सार यही है, 
ये ही जिनवाणी उचरो । 
“दौल” ध्याय अपने आतम को, 
मुक्ति-रमा तव बेग वरो ॥ आत्तम० || 


- दौलतराम 
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वीतराग-विज्ञान- प्रश्नोत्तर 


१. प्रश्त --छहढाला के मगलाचरण मे किसको नमस्कार 
किया गया है ? 


उत्तर --वीतराग-विज्ञान को । 

२. प्रश्त .--पहली ढाल में क्या कहा गया है ? 

उत्तर --जीव चारगति मे कंसे दु ख भोगता है यह बताया 
गया है। 

३. प्रश्च --टूसरी ढाल मे क्या कहा गया है ? 


उत्तर --दु ख के कारणरूप मिथ्यात्व को छोडने का उपदेश 
दिया गया है । 


४. प्रश्न --तीसरी ढाल मे क्या कहा गया है ? 


उत्तर --सम्यक्त्व की महिमा समभाकर उसकी आराधना 
करने को कहा गया है । 


५. प्रश्न --चौथी ढाल मे किसका उपदेश है ”? 

उत्तर --सम्यरज्ञान की श्राराधना और देशब्त का उपदेश है ! 
६. प्रश्न --सम्यस्ज्ञान कंसा है ? 

उत्तर --स्व-पर को प्रकाशित करने के लिए सूर्य-समान है। 
७. प्रश्व --सम्यग्ज्ञान कब होता है ? 

उत्तर --सम्यग्दर्शन के साथ ही होता है । 


८. प्रश्न --सम्यग्दर्शन-ज्ञान दोनो एक साथ होते पर भी 
ज्ञान की भिन्न आराधना करने को क्यो कहा है ? 

उत्तर --क्योकि अ्रभी केवलज्ञान को साधना शेष है - इसलिए 
£ प्रश्न :--दर्शन की आराधना कब पूर्ण होती है ? 

उत्तर --क्षायिकसम्यक्त्व प्रगट होने पर । 


फल जी ६ 3 50 50 पलचावत शत |? 


१०, प्रश्व :--ज्ञान की आाराघना कब पूर्स होती है ? 

उत्तर :--कैवलज्ञान प्रगट होने पर । 

११. प्रश्त --मोक्षमार्ग मे सच्चा ज्ञान किसे कहा जाता है ? 
उत्तर :--जो स्व-पर को जाने और मोक्ष को साथे, उसे सच्चा 
ज्ञान कहा जाता है । 

१२. प्रश्त :--पदार्थ का धर्म क्‍या है ? 

उत्तर--वस्तु के ग्रुण-पर्याय ही उसके घर्मं है । 

१३. प्रश्व -- मोक्ष प्राप्त करने के लिए किसका सेवन करना 
चाहिए ? 

उत्तर --सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र का सेवन करना चाहिए। 
१४. प्रश्न -शुभराग श्रथवा पुण्य का सेवन करने के लिए क्यो 
नही कहा ? 

उत्तर :--क्योकि वह मोक्ष का कारण नही है । 

१५. प्रश्त :-- एक वस्तु का धर्म दूसरी वस्तु के कारण वास्तव 
में होता है क्या ? 

उत्तर --नही, वस्तु के धर्म पर की अपेक्षा रखते ही नही । 
१६ प्रश्न --एक वस्तु का घर्म दूसरी वस्तु मे जाता है क्या ” 
उत्तर --नही, वस्तु के धर्म वस्तु मे ही तन्‍्मय रहते हैं । 

१७. प्रश्न :- चारित्र के बिना मोक्ष हो सकता है क्‍या ? 
उत्तर --नही हो सकता । 

१८. प्रश्च ---सम्यग्दर्शन-ज्ञान बिना चारित्र होता है ” 

उत्तर .--नही होता । 

१६. प्रश्न --सम्यकृश्रद्धा और सम्यस्ज्ञान की आराधना मे 
क्या विशेषता है ? 
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उत्तर--दोनो की आराधना एक साथ प्रारम्भ होती है, किन्त 
पूर्णतता एकसाथ नही होती, क्रम पडता है । 


२०. प्रश्त --राग़ को कौन जानता है ? 

उत्तर --राग से भिन्न ज्ञान ही राग को जानता है। 

२१. प्रश्त --राग और ज्ञान कंसे हैं ? 

उत्तर --दोनो का स्वभाव श्रत्यन्त भिन्न है । राग मे चेतक- 
पना नही, ज्ञान स्व-पर का चेतक है। 

२२. प्रश्त --राग को जानते समय ज्ञान उसमे तनन्‍्मय होता 
है क्या ? 

उत्तर --नही, राग को जानने वाला ज्ञान राग से भिन्न ही 
रहता है । 

२३. प्रश्त --राग का आत्मा से क्‍या सम्बन्ध है ? 

उत्तर .--राग वास्तव मे स्वतत्त्व नही है, मगलरूप नही है। 
२४. प्रश्त --वीतराग-विज्ञान का क्‍या स्वरूप है ? 

उत्तर --वह स्वतत्त्व है, मगलरूप है, जगत्‌ मे साररूप है । 
२५. प्रश्त --मिथ्यात्वसहित होनेवाला शुभाचरण कंसा है ” 
उत्तर --वह मिथ्या आचरण है, संसार का कारण है। 

२६. प्रश्त .--उस शुभराग से जीव को सुख तो मिलता है न ? 
उत्तर :--नही, राग से किचित्‌ भी सुख नही मिलता, दुख ही. 
मिलता है । 

२७ प्रश्न :--जीव अनादि से क्‍या कर रहा है ? 

उत्तर :--अज्ञान से ससार के दुख ही भोग रहा है । 

२८. भप्रश्त :--क्या वह कभी स्वर्ग मे भी गया है ? 

उत्तर --हाँ, श्रवन्‍्तबार गया है । 
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२६. प्रश्न :--स्वर्ग मे सुखी क्यो नही हुआ ? 

उत्तर :--वहाँ सम्यग्दर्शन नही हुआ इसलिए । 

३०. प्रश्न --जीव के लिए अपू्व क्‍या है ? 

उत्तर :--सम्यर्दर्शन की प्राप्ति । 

३१. प्रश्न :--ससार की चत्ुर्गति मे भ्रमण से जो थका हो, 
उसे क्या करना ? 


उत्तर ---सम्यर्दर्शन श्रौर सम्यस्ज्ञान । 
३२ प्रश्न :--जो मोक्षसुख को चाहता हो उसे क्‍या करना 
चाहिए ? 
उत्तर --सम्यर्दर्शन और सम्यग्ज्ञान प्रगट करना चाहिए । 
३३. प्रश्न :--सम्यग्दर्शश और ज्ञान की प्राप्ति कहाँ से 
होती है ? 
उत्तर :--अपने मे से ही होती है, श्रन्य के पास से नही । 
३४. प्रश्व --देव-शास्त्र-गुरु क्या कहते है ? 
उत्तर :--“तू हमारे सामने मत देख” अपने सामने देख । 
३४. प्रश्त :--सम्यर्दशेन के साथ मे क्‍या होता है ? 
उत्तर :--सम्यग्ज्ञान और अनन्‍्तानुबधी के भ्रभावरूप चारित्र 
का भ्रश होता है। 
३६. प्रश्न :--सम्यग्दर्शन के साथ ही मुनिदशा हो - ऐसा 
'नियम है ? 
उत्तर :--नही, भजनीय है, नियम नही, हो अथवा न भी हो । 
३७ प्रश्त --मुनिदशा मे सम्यग्दशन हो - ऐसा तियम है ? 
उत्तर --हा, सम्यग्दर्शन के बिना मुनिपद नही होता । 
३८. प्रश्त ः--यहाँ सम्यस्ज्ञान को किसका कार्य कहा 
उत्तर :--सम्यग्ज्ञान को सम्यग्दर्शन का कार्ये कहा / 
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३६ प्रएत :--सम्यग्ज्ञान को शुभराग का कार्य क्यो नही कहा ? 
उत्तर.--क्योकि राग से सम्यर्ज्ञान नही'होता, राग तो सम्यक्‌- 
ज्ञान से विरुद्ध जाति का है। 

४०. प्रश्न :- सम्यर्दर्शन और सम्यरज्ञान का क्‍या लक्षण है ? 
उत्तर --आरत्मा का स्वरूप जैसा है वेसा श्रद्धान करना 


सम्यकदर्शन का लक्षण है, भौर जेसा है वेसा जानना सम्यग्ज्ञान 
का लक्षरा है । 


४१. प्रश्न :--धर्मात्मा का स्वसवेदन कंसा होता है ? 

उत्तर :-भ्रतीर्द्रिय आनन्दरूप और मोक्ष का कारण होता है। 
४९२. प्रश्त --ऐसा स्वसवेदन कौन से गुणस्थान मे होता है ? 
उत्तर --चोथे गुणस्थान से वह प्रारम्भ हो जाता है । 

४९३. प्रश्त -स्वसवेदन होने पर वया होता है ? 

उत्तर :--एकसाथ ही;अनन्त गणो मे निर्मलता होने लगती है। 
ढेंढें, प्रश्त --सम्यस्ज्ञान क्या करता है ? 


उत्तर :--सवको जातकर, परभावों से भिन्न श्रात्मा को 
साधता है । 


४१. अ्रश्न --किसको देखने से सम्यर्दर्शन होता है ? 
उत्तर :-श्रात्मा के सच्चे स्वरूप को देखने से सम्यर्दर्शन 
होता है। 

४६. प्रश्न --सम्यस्दशेन-ज्ञान-प्रानन्‍्द की खान कहाँ है ? 
उत्तर “--जड मे नही, राग मे नही, आत्मा मे हैं । 

४७. प्रश्न :--आत्मा का शुद्धस्वरूप कैसा हैं ? 

उत्तर --राग के मिश्रण से रहित, शुद्ध आनमय है । 
हि प्रश्न :--सम्परदष्टि वस्तु को कसा जानता है? 

त्तर:--सामान््य-विशेपस्वरूप जानता है । 
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४६. प्रश्न --सम्यग्दृष्टि को सदेह होता है ” 
उत्तर :-आत्मा के स्वरूप मे अथवा अनुभव मे सदेह नही 


होता । 


५०. प्रश्न :--सम्यस्ज्ञानी को क्‍या नही होता ? 

उत्तर :--उसको शकादि दोष या मरणादि भय नही होते । 
५१. प्रश्वः--मेरे अनन्तभव होगे - ऐसी शका किसे होती है ” 
उत्तर .--मिथ्यादृष्टि को होती है, सम्यस्डष्टि को नही । 
५२. प्रश्न ः-न्‍ज्ञान के साथ राग होता है? 
उत्तर--अल्पराग हो सकता है; सती थे अनन्तभव घास , करने 
पडे - ऐसा राग नही होता । ली भूमिक) 

५३. प्रश्न ः--ज्ञान के अ्रस्तित्व मे राग का अस्तित्व है. 
कप :--नही, ज्ञान ज्ञानपने मे है, रागपने में नही । 

५७४. प्रश्न :--धर्मी को जो अल्पराग है वह । कसा हैं ” 
उत्तर --वह भी बन्ध का ही कारण है, मोक्ष का नही । 

ध ५. प्रश्त ः--अ्रपूर्व सम्यग्शञान क्या करता है? 

उत्तर ---वह ससार चक्र को बन्द करके मोक्षमार्ग को चालू 


करता है। 

५६. प्रश्त -- मोक्ष को साधने की कला क्या है” 

उत्तर --सम्यग्ज्ञान ही मोक्ष को साधने की अपूर्व कला है। 
५७. प्रश्त :--जन्म-म रण के दुःख को मिटाने वाला क्या है ” 
उत्तर --सम्यग्ज्ञान जन्म-मरण मिटाने वाला परम अमृत है 
भ्रू८. प्रश्न --वीतरागी' भेदज्ञान कब तक भाता ? 

उत्तर --केवलज्ञान प्राप्त होने तक भेदज्ञान को भाना । 

भू ९. प्रश्न -- सम्यग्दशंन-शात को कारण-कार्यपना किस 


प्रकार है ? 
उत्तर--सहचर अपेक्षा से कारण-कार्यपना है । 


ः 


ता 
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६०. प्रश्न --रागादि को सम्यग्जान का कारण क्यो नहीं 
कहा ? 


उत्तर --राग अशुद्ध है, राग के ग्रभाव मे भी सम्यन्जान रहता 
है, अत राग उरका कारण नहीं है । 

| १. प्रश्न - जैसे श्रद्धा-जान में कारण-कार्यपने का व्यवहार 
है, वसा अन्य कोई उदाहरण है ? 

ला है, श्रतीन्द्रिय ज्ञान को अती नद्रिय सुख का कारण 

| 

६२. प्रश्त --इस कारख-कार्य मे समयभेद भी है ? 
उत्तर --नही, समयभेद नही है, दोनो एक ही समय मे होते हैं । 
६३. प्रश्व '--सम्यक्चा रित्र का मूल कारण कौन है ? 

उत्तर --सम्यकृश्नद्धा-जान को चारित्र का मूल कारण कहा 
है, किन्तु राग को नहीं कहा । 

६४. प्रश्न ---जीव ने सम्यग्ज्ञान के बिता भ्रव तक क्या किया ? 
उत्तर *---कोटिजन्म मे तप तपा, परन्तु शान्ति नही पाई ? 
६५. प्रश्य --सम्यस्ज्ञान कैसा है 

उत्तर .--वह वीतराग-विज्ञान है, तीनलोक में सार है । 
हित प्रश्न . “जगत में सुख का कारण कौन है ? 


र --जान के श्रतिरिक्त अन्य कोई सुख का कारण जगत 
मे नही है। 


६७. प्रश्न :--पुण्य को सुख का कारण क्यो नही कहा ? 
उत्तर --क्योकि उसके फल मे सयोग मिलते हैं, सुख नही । 
६८. प्रश्न :- बुद्धि को कहाँ जोडने से हित होता है ? 

उत्तर :--अ्रदूभुत आत्मस्वरूप में बुद्धि को जोडने से ।. 


होता है । 
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६६. प्रश्त --कैवलज्ञान कैसा है ? 
उत्तर :--अद्भुत अचिन्त्य महिमा से भरपूर है और महान 
अतीन्द्रियसुख सहित है । 
७०. प्रश्त :--केवलज्ञान की पहिचान करने पर जीव को 
क्या लाभ होता है ? 
उत्तर --कैवलज्ञान को पहिचानने पर अतीन्द्रिय ज्ञानस्वभाव 
की प्रतीति सहित सम्यग्दर्शन-सम्यग्श्ञान और अतीन्द्रिय सुख 
का वेदन होता है ! 
७१. प्रश्न :--चौथे गुणस्थान में होने वाला सम्यग्ज्ञान 
कंसा है ” 
उत्तर :--वह भी आननन्‍्दमय है, उसकी भी श्रपूर्व महिमा है। 

! ७२ प्रश्व -क्‍्या मति-श्रुतज्ञान भी प्रत्यक्ष है ? 

| उत्तर --प्रात्मसन्मुखता होने पर स्वानुभूति के समय वह भी 
प्रत्यक्ष है । 
७३, प्रश्न : ऐसा प्रत्यक्ष अ्रतीनिद्रिय ज्ञान गृहस्थावस्था मे 
होता है ? 
उत्तर :-हाँ, धर्मी गृहस्थ को ऐसा ज्ञान होता है । 
७४. प्रश्त --आात्मा के जानने मे इन्द्रियो का निमित्त है ” 
उत्तर --नही, क्योकि आत्मा अतीन्द्रिय है । 
७४. प्रश्त ---आत्मा के जानने मे राग निमित्त है ? 
उत्तर --नही, राग से भिन्न ज्ञान ही आत्मा को जानता है। 
७६. प्रश्व --मोक्षमार्ग का प्रारभ कौन से ज्ञान से होता है ” 
उत्तर ---अ्रतीनि्रिय ज्ञान से ही मोक्षमार्ग का प्रारम्भ 


होता है । 
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७७. प्रश्त --आत्मा को किस प्रकार देखे ? 

उत्तर --प्रात्मा आँख से नही दिखती, इन्द्रियातीत जान से 
अनुभव मे श्राती है । 

७८. प्रश्व --पआ्रात्मा का साक्षात्कार कब होता है ? 

उत्तर --जब उसका श्रत्यन्त रस और महिमा आवे तब होता है। 
७६. प्रश्व -पैसे मे से जीव को कभी सुख मिलने वाला है ? 
उत्तर --नही, उसमे तो सुख है ही नही, तो फिर मिलेगा 
कहाँ से । 

८०. प्रश्व --अ्रन्तर मे एकाग्र होकर अनुभव करने पर क्या 
होता है ? 

उत्तर --अतीन्द्रिय आनन्दरस की घारा उल्लसित होती है। 


८१. प्रश्त --सिंह की आत्मा को अनुभव हो सकता है ? 
उत्तर --हाँ, सिह, हाथी, वानर, सर्प आदि को भी अनुभव हो 
सक्रता है। महावीर भगवान के आत्मा ने सिंह के भव मे 
आत्मानुभव किया था और पारसनाथ भगवान के जीव ने 
हाथी के भव मे किया था । 

८२ प्रश्न :--हाथी आ्रादि को पूर्वभव का जातिस्मरण हो 
सकता है ? 

उत्तर .--हाँ, जातिस्मरण हो सकता है और आत्मज्ञान भी । 
८३. प्रश्न --ऐसा ज्ञान किस हाथी को हुआ था ? 

उत्तर :--त्रिलोकमण्डल हाथी को, तथा पारसनाथ के जीव 
को भी ऐसा ज्ञान हुआ था । 

झड़. प्रश्त *--सभी साधक जीवो को कौन सा ज्ञान होता है ? 


उत्तर --सम्यक्‌ मति-श्रुतज्ञान सभी साधक जीवो को नियम 
से होते है । 


घ० ] [ बीतराग विज्ञान भागने 


८५. प्रश्तः--मोक्षमार्ग मे किसका सल्य है ? 

उत्तर :-स्व-सवेदनरूप बीतराग्र-विज्ञान की परम महिमा 
है, उससे मोक्षमार्ग सबता है, श्रत उसी का मूल्य है । 

८६. प्रश्त ---केवलजञान किनको होता है ? 

उत्तर “--सिद्ध तथा श्ररहन्त भगवन्तों को । 

८७. प्रश्न --केवलज्ञानी भगवन्त कितने है ? 

उत्तर --अ्नन्तानन्त है । 

प८छ. प्रश्न *-परमावधि, सर्वावधि, विपुलमति-मन पर्याय 
किनको होता है ? 

उत्तर --चरम शरीरी मुनिवरो को ही होता है । 

८६. प्रश्न :--जो परमात्मा हो गए वे पहले कैसे थे ? 

उत्तर :--वे भी पहले वहिरात्मा थे । 


&€०. प्रश्न -वबाद मे वे परमात्मा कैसे हुए ? 

उत्तर --वे ही अन्तरात्मा होकर परमात्मा हुए । 

६१. प्रश्न :--उन्हे अ्रन्तरात्मापना और परमात्मापना किस 
प्रकार हुआ ? 

उत्तर --शुद्धोपयोग से श्रर्थात्‌ वीतराग-विज्ञान से । 


९२. प्रश्न --"णमो अरिहताण"” बोलते समय क्या ख्याल में 
ग्राना चाहिए ? 

उत्तर --उस समय सर्वज्ञस्वभावी आत्मा की प्रतीति झरना 
चाहिए । 

६३. प्रश्न --इस समय मनुष्यलोक मे कितने अरहब्त 
भगवान हैं ? हे 


उत्तर :--सीमन्धरादि झाठ लाख झरहन्त भगूवान विचरते हैं । 778] 
लीम सादढ़ ति क ९९ और तो >परकिरक स्तर 
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६४. प्रश्त --राग को केवलज्ञान का कारण माने तो ? 
उत्तर :--तो केवलज्ञान भी रागवाला ठहरे ! क्योकि कारण 


गौर कार्य एक जाति के होते हैं । 
६५. प्रशनत --केवलज्ञान का कारण कौन है ? 
उत्तर :-राग और ज्ञान की भिन्नता का श्रनुभव करना 


केवलज्ञान का कारण है। 
&६. प्रश्त --क्रेवलज्ञान का स्वीकार इन्द्रिय ज्ञानसे हो 
सकता है क्‍या ? 
उत्तर :--नही, वह तो भ्रतीन्द्रिय ज्ञानस्वभाव की सन्मुखता 
से ही होता है । 
&७, प्रश्न :--स्वज्ञ की सच्ची पहिचान कब हुई कही जाय ? 
(उत्तर --पअ्रपने मे भेदज्ञान होकर सम्यगज्ञात हो जाय तब । 
&प. प्रश्त :--उस सम्यग्ज्ञान के साथ कया होता है? 
उत्तर .--उसके साथ राग रहित वीतरागी सुख है। 
। प्रश्त :--धर्मात्मा के मति-श्रुतज्ञान कैसे हैं ? 

त्तर:-वे केवलज्ञान की जाति के है, राग से भिन्न हैं । 
स्‍ः ००. प्रश्त :--सम्यग्ज्ञान कैसा है ? 





उत्तर :--केवलज्ञान के साथ केलि करनेवाला, मोक्ष सुख देने 
वाला प्रम अमृत है। 
| प्रश्न *-- जीवन किसके लिए है ? 
उत्तर:--स्वहित साधने के लिए ही मुमुक्ष का जीवन है । 
१०२ प्रश्न :--ज्ञान मे बहुत सुख, और विषयो मे अल्प सुख- 
ऐसा है क्‍या ? 
उत्तर --नही, सुख तो सम्यस्ज्ञान में ही है, विपयों में किचित्‌ 
भी सुख नही है । 


0 ४ 


शक: 


१०३. प्रश्त --आ्रात्मा का ज्ञान कैसा है? 

'उत्तर---आननन्‍्द सहित है,' जिसमे श्रानन्‍्द नही वह ज्ञान नही। 
१०४. प्रश्त :--जीव सिद्ध कंसे होते है ? 
उत्तर:--भेद-ज्ञान से । 

१०४. प्रश्त :--जो जीव बँधे है वे किससे बेचे है ? 

उत्तर -भेद-ज्ञान के अभाव से । 

(॥१०६. प्रश्त --यह जानकर करना क्या चाहिए ? 

!उत्तर --अच्छिन्न धारा से भेद-ज्ञान को निरन्तर भाना चाहिए। 
१०७. प्रश्त -भेद-ज्ञानी जीव क्या करता है ”? 

उत्तर --श्रात्मा के आनन्द मे केलि करता-करता मुक्ति में 
जाता है। 

१०८. प्रश्न -सम्यग्ज्ञान के प्रसाद से जीव को क्या होगा ” 
उत्तर --वह अशरीरी होकर सिद्धालय में रहेगा, फिर कभी 
शरीर या संसार मे नही झावेगा । 

१०९. प्रश्न --सम्यग्श्ञान विना पर पदार्थों से जीव को सुख 
मिल सकता है ? 

उत्तर --नही, सम्यग्ज्ञान ही श्रात्मा को सुख का कारण है। 
११०. प्रश्त '---केवलज्ञान की प्रतीति करने वाले को राग का 


: कृतृ त््व रहता है ? 
उत्तर :--नही राग से भिन्न पडकर ही केवलज्ञान की प्रतीति 
होती है । 
१११. प्रश्तः--तीन काल तीन लोक को जान लेने पर भी 
५ /राग-द्वेष क्यो नही होता ? 
उत्तर :--क्योकि ज्ञान का स्वभाव राग-द्वेष करना नही है। 








हा 
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११२ प्रश्त'--ज्ञान के स्वाद में कैसा रस है ? 

उत्तर --वीतरागी चेतन्यरस है, अती र्द्रिय आनन्द है । 

११३. प्रश्न--- इस स्वाद को कौन जान सकता है ? 

उत्तर -जज्ञान के स्वाद को सम्यग्दष्टि ही जान सकता है । 
११४ प्रश्न ---ज्ञानी को किसके बल से निज्जरा होती है ? 
उत्तर :--राग रहित ज्ञान चेतना के बल से नि्जरा होती है । 
११४५. प्रश्त -ज्ञानचेतना कंसी है ? 


उत्तर -मोक्षमुख देने वाली और ससार का नाश करने 
वाली है । 


११६ प्रश्न --तप श्रौर निर्जरा मे कष्ट है या आनन्द ? 
उत्तर --तप और निर्जरा महान आनन्दरूप है, उनमे कष्ट 
है ही नही । 

११७. प्रश्न - ज्ञानी का शुभराग तो मोक्ष का कारण है न ? 
उत्तर “शही, उसको भी ज्ञान ही मोक्ष का कारण है, 
राग नही । 3० एक 

११८. प्रश्व --ज्ञान को राग के समय मोक्ष का साधन वर्तेता है? 
उत्तर --हाँ ज्ञानी को राग के समय राग से भिन्न शुद्ध ज्ञान 
परिणमन मोक्ष का कारण है। 

११६. प्रश्त -अज्ञानी के शुभराग के समय मोक्ष का 
साधन है ? 

उत्तर --नही, क्योकि उसे शुद्धात्मा का अनुभव नही है । 

१२०. प्रश्त --चारित्र का मूल कारण क्या है ? 

उत्तर :-शुद्धात्मा ज्ञान भर श्रद्धान, चारित्र का मूल कारण है । 
| । १२१. प्रश्त --चेतन्‍्य रस चखने के लिए क्या करना चाहिए? 


(उत्तर --वास्तविक लगन से उसका अभ्यास बराबर करना 
चाहिए । 
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/१२१२ प्रश्त --शास्त्र पठन का वास्तविक फल क्‍या है? 

| उत्तर '--ज्ञानमय शुद्धात्मा की अनुभूति करना । 
११३. प्रश्तव .--अनन्तवार मनुष्यभव पाकर भी जीव सुखी 
क्यो नही हुआ ? 
उत्तर :--क्योकि, मनुष्य होकर भी इसने कभी आत्मा की 
पहिचान नही की । 
१२४. प्रश्न --शुभराग से अज्ञान श्रधकार टल सकता है ? 
उत्तर :- नही,सम्यस्ज्ञान प्रकाश से ही अज्ञान अघकार टलता है 
१२४५. प्रश्त --शुभराग मे सुख भले न हो, परन्तु उसमे 
दुख भी तो नहीं है ? 
उत्तर --राग स्वय कषाय आकुलता झौर दु खरूप ही है । 


१२६. प्रश्न :--भ्रात्मा का जीवन क्‍या है ” 

उत्तर --उपयोग ही शआ्रात्मा का जीवन है। “जीव उप- 
योगलक्षणा 

१२७ प्रश्न :--जिनवरदेव कथित पदार्थ कंसे हैं ? 

उत्तर *“-द्रव्य-गुणा-पर्यायस्वरूप हैं ) 

१२८. प्रश्व ः--पुतर्भव किसको होता है ? 

उत्तर --ससारी जीव को पुनर्भव होता है । 

१२६. प्रश्त --पुनर्भव किसको नही होता ? 

उत्तर .--मुक्त जीव को (परमात्मा को ) पुतरभव नही होता । 
१३०. प्रश्न --उनको पुनर्भव क्यो नही होता ? 

उत्तर - क्योकि उनके मोह नही है श्रौर मरण भी नही है। 
१३१. प्रश्त :--जैनतत्व के अभ्यास का फल क्‍या है | 
पा - बस | आत्मा का अनुभव करना । 

१३२. प्रश्त --जेनतत्व क्या बतलाता है.* 
(3 - पर से भिन्न अपना चैतन्यतत्व अपने मे दिखलाता है 


छट॒ढाला प्रवचन, चोथों दाल। ] [ १८४ 


१३३. प्रश्तः--शुद्ध जीवतत्व कैसा है ? 
' उत्तर-- पर से भिन्न, राग से भिन्न शुद्ध उपयोग स्वरूप 
जीव है। 
१३४ प्रश्नः-भ्रजीवतत्व की श्रद्धा हुई - ऐसा कव कहा जाय ? 
| उत्तर -- अ्जीव को अपने से भिन्न जाने तव॒ । 


१३४ प्रश्न:--पुण्य-पाप आस्रव बंध की श्रद्धा हुई - ऐसा 
कब कहा जाय ? 


उत्तरः-- उनको परभावरूप जानकर ज्ञान उनसे भिन्न अपने 
आत्मा का अनुभव करे तब । 

१३६. प्रश्त:--सवर-निर्जरा मोक्ष तत्व की श्रद्धा हुई - ऐसा 
कब कहा जाय ? 


उत्तर -- शुद्ध जीव की ओर लक्ष और भूकाव करके सवर 
निजजरा प्रगठ करें तब । 


१३७. प्रश्तः--नवतत्व की सच्ची श्रद्धा किस प्रकार होती है ! 
उत्तर -- शुद्धात्मा की सन्‍्मुखता से सच्ची तत्व श्रद्धा होती है । 
१३८. प्रश्त:--सुख के लिए तन-घन-वेभव आदि कुछ कार्य- 
कारी हैं क्या ? 
उत्तर -- नही, सुख के लिए सम्यग्ज्ञान ही कार्यकारी है। 
न प्रश्न --शास्त्रो ने और सतो ने किसका बखान किया 
उत्तर -- सम्यसज्ञानरूप भेद ज्ञात का बखान किया है, प्रशसा 
को है। 
१४०. प्रश्व--केरोडो उपायो से (मर करके भी )श्ात्मा को 
पहिचानो, इसका क्या अर्थ है ? 


उत्तर -- चेतन्यत्तत्व का सर्वोत्कृष्ट रस जागृत करके आत्मा 
को पहिचानना । 
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१४९. प्रश्व --करोडो प्रतिकूलताञ्रों के वीच मे ग्रात्महित 
कंगे हो सकता है ? 
| उत्तर -बयो कि श्रात्मा की लगन 20 72220 वाघक 
' गही है । इसलिए उनके बीच भी श्रात्महित हो सकता है। 
१४२ प्रश्न'--अनुकूलता हो तो सभव है श्रात्मा की साधना 
सरल हो जाय ? 
है 
उत्तर --नहीं, बाहय सामग्री श्रात्महित में कोई सहायता 
'नही करती । 
। १४३. प्रश्न --शरीर जलता रहे श्रौर श्रात्मा शान्ति भे स्थित 
| रहे - ऐसा बन सकता है ? 
उत्तर --हाँ, क्योकि दोनो तत्वों की क्रिया श्रत्यन्त भिन्न है । 





) 
१४४ प्रश्त'--सच्चा विचेक क्‍या है ? 

उत्तर -स्व-पर का भेदज्ञान करना सच्चा विवेक है। 

१४४ प्रश्न --महान अविवेक क्‍या है ? 

उत्तर -- ज्ञान के साथ राग और जड की एकता ही 


महान अ्रविवेक है । 
१४६. प्रश्न --आत्महित के उपाय कितने है । 


उत्तर --आत्मा को पहिचानकर अनुभव करना, वस यही 
एक उपाय है । 

१४७. प्रश्न---गृहस्थ निर्लेप रह सकता है ? 

उत्तर -- हाँ, धर्मात्मा का ज्ञान राग से निर्लेप रहता है। 
४ ४८. प्रश्तः--विषयो की चाहरूपी आग मे जलता हुआ जीव 
कैसे बचे ? 


र -- सम्यग्जानरूपी मेघधारा से वह श्राग बुझाकर। 


१४६. प्रश्न:--बाहुय विषयो मे अ्रथवा राग में सुख मानने 
वाला कंसा है? 
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उत्तर--वह अपने आत्मा को श्रज्ञान की आग में जलाने 
वाला है। 


पर ५०. प्रश्न --शुभराग से क्या होता है ? क्या मिलता है ? 
उत्तर --शुभराग से पुण्य होता है, जिसके फलस्वरूप बाहुय 
षय मिलते है, किन्तु आत्मा का सुख नही मिलता । 


१५१. प्रश्न:--“आत्म हित के लिए समय नही मिलता” कोई 
ऐसा कहे तो ? 


उत्तर -तो उसको आत्म रस नही, श्र्थात्‌ आत्मा प्रिय नही है। 


१५२. प्रश्तः--जीव ने सबसे श्रधिक अवतार किस गति मे 
किए हैं ? 


उत्तर --तिरयचगति मे किए हैं । 


१५३ प्रश्न --जीव ते स्वर्ग और नक॑ के अ्रवतार कितनी 
बार किए है ? 


उत्तर --सामान्यपने अनन्तबार किए हैं । 


१४५४. प्रश्त --सामान्यपने यह जीव मनुष्य अवतार कब 
पाता है ? 


“अनन्‍तबार देव-नारकी हो तब एकबार मनुष्य होता 
। 


१५४५. प्रश्त --ऐसा दुलभ मनुष्यभव पाकर क्‍या करना ? 
उत्तर --दूसरे हजार काम छोडकर आत्मा को पहिचानना । 
१५६. प्रश्व --मनुष्य होकर भेदज्ञान न करें तो ? 

उत्तर --तो वह शोभा को प्राप्त नही होता, पशु जेसा है । 
१५७. प्रश्त --तिर्यंच हो और भेद ज्ञान करले तो ? 
उत्तरः--तो वह देव जैसा शोभायमान होता है, प्रशसनीय है ४ 


हक, 0 कह [ अध्तद्वधन्पणरा भाधरक- 


१५८- भश्न --लाखो बातो मे सारभूत वात क्‍या है ? 
उत्तर --जगत के हन्द-फन्द को छोडकर आत्मा का ध्यान 
करना । 

१५६. प्रश्न --मिथ्यादष्टि किसमे प्रसन्न होता है ? 
उत्तर --अनुकूल सयोग में और राग मे । 

१६०. प्रश्न --सम्यर्दष्टि किसमे प्रसन्न होता है ? 
उत्तर --वीतरागी चेतन्य शान्ति के वेदन में । 


१६१. प्रश्त --त्रत किसको होते हैं ? 

उत्तर --जिसको सम्यग्दर्शन ज्ञानपर्वक वीतरागता बढती है 
उसको होते है । 

१६२. प्रश्न --निर्धेतता सधनता, अथवा यश-भ्रपयश किसका 
कार्य है? 

उत्तरः--प्रूवकर्मे का कार्य है, ज्ञान का नही । 

१६३. प्रश्व --धर्मी को भी बाहर मे प्रतिकूलता हो सकती 
है क्या ? 

जत्तर -हाँ, पूर्व पाप के उदय मे प्रतिकूलता भी होती है। 
१६४. प्रश्त---प्रतिकूलता के समय धर्मी को धर्म मे शका 
पढती है? 

उत्तर --नही, क्योकि ज्ञान तो उस सयोग से भिन्न ही है । 
१६४५. प्रश्त --धर्मात्मा के पास कौन सी महान सम्पदा है ? 
उत्तर --सम्यक्‌ श्रद्धा-ज्ञान-शान्ति रूपी महान आत्म सम्पदा 
धर्मात्मा के पास निरन्तर रहती है । 

१६६ प्रश्त:--सम्यर्दर्शन से कैसी सम्पदा मिलती है ? 
उत्तर --तीनलोक मे श्रेष्ठ ऐसी सिद्धपद की सम्पदा 
सम्यग्दर्शन से मिलतीहै । 
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१६७. प्रश्न --सम्यरहष्टि जीव किस प्रकार सुखी है ? 

उत्तर --अपने चेतन्‍्य परिणमन से ही सुखी है, पुण्य से नही । 
१६८. प्रश्व--ससार मे पुण्य-पाप के फल कैसे हैं ? 
उत्तर--चलती फिरती छाया जैसे है, एक समान नहीं 
रहते । 

१६९६, प्रश्न---आत्मा को इष्ट-अनिष्ट कौन है ? 

उत्तर -ज्ञान इष्ट है, मोह अनिष्ट है, पर वस्तु इष्ट-अनिष्ट 
जहा दस 3 ० यम छ । अल मजा मा 
१७०. प्रश्त --जीव को सुख देने वाला कौन है । 

उत्तर --राग से भिन्न ज्ञान ही सुख देने वाला है । 

१७१. प्रश्त --सब बातो का सार क्या है ? 

उत्तर --आत्मा को जानकर उसका ध्यान करता । 

१७२ प्रल्त.--जगत के हन्द-फन्द छोडो -- इसमे क्या आया ? 
उत्तर --पुण्य और पाप दोनो इसमे झा गये । 

१७३. प्रश्न.--सुख-दु ख कहाँ है ? 

उत्तर --जीव की ज्ञानपरिणति मे सुख और मोहपरिणति 
भेदुखहै। 

क्‍ १७४. प्रश्न --धर्मी की परिणति कंसी है ? नर अल 


।8। 


हे मु 


क्ञ 
उत्तरः--उसमे राग और ज्ञान भिन्न पड गया है। ** # 
१७४५, प्रश्न.--हषें-शोक होना कब मिटे ? 


उत्तर --चिदानन्द तत्व के सन्मुख होने पर हथषें-शोक 
मिठ्ता है । 
१७६. प्रश्न --ज्ञानी को भी हर्ष-शोक तो होता है ? 


उत्तर --उस समय भी हर्ष-शोक से भिन्न ज्ञानधारा उसको 
व्तंती है । 
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१७७. प्रश्न --सम्यर्ज्ञान के श्राठ अ्रग कौन से हैं ? 
(१.० [उत्तर --योग्यकाल, विनय, उपधान, वहुमान, अनिन्ह॒व, 

शब्दशुद्धि, श्रथैशुद्धि भर तदुभयशुद्धि । 

१७८. प्रश्न --अज्ञानी के लिए सवसे ऊँचा स्थात कौनसा है ? 

उत्तर --नवमीणग़र वयक [देवलोक] 

१७९, प्रश्न --वहाँ वह कितना सुख पाता है ? 

उत्तर -लेशमात्र भी नही, क्योकि उसने आत्मा को जाना 

नही है । 

5 ८०, प्रश्न --सम्यग्दष्टि होने के वाद जीव नवयवेयक 
की मे जाता है ? 


8 5 
| का वह तो एक दो भव मे मुक्ति प्राप्ति कर 
। 
१८१, प्रश्न --मिथ्याहष्टि देवलोक में जाकर भी ढुं ख़ी 
क्यो हुआ ? 


उत्तर -क्योकि सुख का सच्चा कारण उसके पास नही था । 
१४८२. प्रश्त --भगवान आत्मा किस प्रकार प्रसिद्ध होता है ? 


उत्तर -स्वानुभूूति मे प्रकट होता है । 

१८३. प्रश्न --उस स्वानुभूति में क्या समाता है ” 

उत्तर --उसमे सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र तीनो समाते है, परत्तु 
राग उसमे नही समाता । 

| ८४. प्रश्न --स्वानुभूति कैसे होती हैं ? 
सर --अपनी ही उपयोग शक्ति से श्रगट होती है । 


१८४. प्रश्त -शुद्धात्मा का सच्चा श्रवण किया - ऐसा कब 


कहा जाय ? 
उत्तर --उसके सन्मुख होकर वैसा भाव श्रगट करे तब । 
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१४०६. प्रश्त:--ज्ञानी की सच्ची सेवा कौन कर सकता है ” 
उत्तर -जो उसकी अनुभूति को पहिचाने, वही कर सकता है। 


१८७. प्रश्न --वह श्रनुभूति किस विधि से पहिचानी जाय ? 
उत्तर--ज्ञान के लक्ष से, राग से नही । 


१८८. प्रश्तः--चा रित्र आराघना सच्ची कब होती है ? 

उत्तर --सम्यग्दर्शन-ज्ञानपूर्वक होती है, उसके बिना नही । 

१८६, प्रश्न --श्रावक को चारित्र होता है ? 

उत्तर -हाँ, सम्यर्इष्टि श्रावक को देशचारित्र होता है । 

; ६९०. प्रश्च:-श्रावक के कितनी कपायो का अभाव हो जाता है ? 

ह त्तर.--अनन्तानुबधी की चार तथा श्रप्रत्याख्यान की चार- 
प्रकार आठ कषायो का श्रावक के अभाव हो जाता है । 
थे सिद्धि के देव से उसकी शान्ति श्रधिक होती है । 

१६१. प्रश्न---गृहस्थदशा मे अधिक से अधिक कौनसा ग्रुरा- 

स्थान होता है? 

उत्तर -पाचवा होता है । इससे ऊपर के गुणस्थान दिगम्वर 

मुन्ति का होता है । 

१६२. प्रश्त:--मुनिपना न हो सके तो क्या करना ? 


'उत्तर---उसकी भावनापूर्वक श्रावक के चारित्र का आाच रण 
करना । 


१६३. प्रश्न--अरिहन्तदेव के मार्ग मे चारित्र किसे कहा 
गया है ? 

उत्तर,--“सज्ञस्य चारिगम्‌ /--सम्यसज्ञानी के चारित्र को 
चारित्र कहा गया है । 


१६४. प्रश्व --वह चारित्र कँसा है ? 
अत्तर --भरात्मरूप है, रागरूप नही । 
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१६४५ प्रश्न -श्रण्डा क्या है ? 

उत्तर --वह त्रस पचेन्द्रिय जीव है। उसका भोजन मासाहार 
ही हे। 

१६६. प्रश्त'--अहिंसा धर्म का सच्चा स्वरूप कहां है ? 
उत्तर --अ्र रिहत के मार्ग मे ही अहिसा का सच्चा स्वरूप है। 
१६७. प्रश्त --अहिंसा का सच्चा पालन कौन कर सकता है ? 
उत्तर --जिसने श्ररिहन्त के वीतराग्रमार्ग को जाना हो वही 
कर सकता है। 

१६८ प्रश्व --दु खी जीव को दु खमुक्त करने के लिए गोली 
से मार दे तो भी क्‍या दोष है ? 

उत्तर--तो वह भी हिसा ही है । ऐसा करनेवालो को 
अहिसाधर्म के स्वरूप का ज्ञान नही है । 

१६६. प्रश्व---सिंह, सर्प, बिच्छू आदि हिसक जीवो को मारते 
में क्या दोष है ? 

उत्तर --वह भी हिसा ही है । 

२००. प्रश्न --धर्मी जीव, जिसमे त्रस हिंसा होती हो वह 
ओऔपधि सेवन करे या नही ? 

उत्तर - नही, [ऐसी विद्या भी वह पढे नहीं] भयकर रोग 
हुआ हो, मास का एक टुकडा या श्रण्डा आदि खाने से वह 
मिट सकता हो तथापि घ॒र्मी जीव [भ्रिरे, जिज्ञासु जीव भी | 
प्राण जावे तो जावे परन्तु उन्हे खा सकता नही । मच-मड़ु 
भी भ्रभक्ष्य हैं, उन्हे भी नहीं खा सकता । 

१२७ प्रश्न --जैनधर्म मे श्रहिसा की परिभाषा क्या है * 
उत्तर,--रागादि भावो की उत्पत्ति ही हिंसा है, उससे चेतन्य- 
प्राण का हनन होता है । 


छुहदाला प्रवचन, चौयो ढाल (१६३ 


२०२ प्रश्नः--प्रशस्त राग ओर अप्रशस्त राग - इन दोनो का 
क्या स्वरूप हैं ? 
उत्तर --यह दोनो ही कषाय है अर्थात्‌ हिसा है। 
२०३. प्रश्न---वीतराग भावरूप श्रहिसा धर्म कंसा है ? 
उत्तर --स्वंजीवों का हितकारी है, इष्ट है, श्रेष्ठ है श्रौर 
वही भगवान का इष्ट उपदेश है । 
२०४ प्रश्न :--परवस्तु के कारण से जीव को हिंसा होती है” 
कर --नही, श्रपने कषायभाव से ही हिसा होती है । परिण (५ 
हल 
२०४. प्रश्तः-- हिसा मे किसका हनन होता है ? 
उत्तर -जीव के अपने चेतन्यप्राणा का हनन होता है । 
२०६ प्रश्त --क्या दूसरे जीवो का मरण या जीवन यह जीव 
| कर सकता है ? 
उत्तर --उनका जीवन-मरण उनकी आयु के आधीन है । 


२०७ प्रश्त --हिसा-अहिसा का सच्चा स्वरूप कौन जाने 
सकता है ? 


उत्तर --जो रागादि और चैतन्यप्राण को भिन्न-भिन्न जानता 
है । हे 


२०८ प्रश्त --सबसे महान हिसा कौन सी है ? 

। उत्तरः- राग और चैतन्य को एक माननेरूप मिथ्यात्व ही 
सबसे बडी हिंसा है | वही चंतन्यप्राण का हनन करती है । 
२०६ प्रश्त --श्रहिसा धर्म का मूल स्तम्भ क्‍या है ? 
मक “राग के किसी अ्रश को चेतन्य मे न मिलाना - ऐसा 
भेदज्ञान ही अ्रहिसा धर्म का मूल है । 

२१० प्रश्त --सर्वज्ञ के ज्ञान मे जीव कैसा ज्ञात हुआा है ? 
उत्तर .--सर्वज्ञ ने जीव को सदा उपयोग लक्षणुरूप देखा है ।॥ 


कै | वांतराग विज्ञान भागनई 


११ १ प्रश्त -चेतन्यभाव और रागादिभावष मे क्‍या श्रत्तर 


? 

ए. 

उत्तर --प्रकाश और अन्धकार की तरह दोनो ही अत्यन्त 
भिन्न हैं, एक नही । 


२१२ प्रश्न --जीव का किसमे तन्मयपना है ? 
उत्तर --जीव अ्रपने उपयोगस्वरूप मे तनन्‍्मय है । 
(२१३ प्रश्न --वह उपयोग कैसा है ? 
' उत्तर -स्वत सिद्ध सत्‌ है, किसी के द्वारा रचित नही है । 
/ २१४ प्रश्न --उस उपयोग का शुद्ध परिणमन कैसा है ? 
(उत्तर --वेह अहिंसारूप है, धममं है, मोक्षमार्ग है । 
/२१४ प्रश्न --पाँच भावो मे “उपयोग” कौन सा भाव है ? 
! उत्तर --उपयोग पारिणामिक भाव है। 
। २१६ प्रश्तः--उस उपयोग का शुद्ध परिणमन-कौनसा भाव है ? 
उत्तर --वह क्षायिकादिभाव रूप है । 
२१७ प्रश्नः--रागादिभाव कौन से भाव हैं ” 
उत्तर --रागादिभाव औदयिक भाव हैं । 
२१४ प्रश्न --उपयोग मे कौन-कौन से तत्त्व समाते हैं ” 
। उत्तर --जीव, सवर, निर्जरा और मोक्ष | 
२१६ प्रश्न:--रागादिभाव मे कौन-कौन से तत्त्व श्राते हैं ” 
उत्तर --श्रास्रव, बन्ध, पुण्य और पाप । 
२२० प्रश्न:--उपयोग के साथ श्ात्मा की कैसी व्याप्ति है ? 


की --प्रमव्याप्ति है, दोनो मे से एक हो वहाँ दूसरा होवे 
ही । 


छहढाला प्रवचन, चौथी ढोल ] [ १६२ 


२२१ प्रश्नें:--उपयोग बिना जीव कभी होता है ? 
उत्तर --नही । 
२२२ प्रश्न --राग विना जीव कभी होता है ? 
उत्त हा । 
२२३ प्रश्त --राग को आत्मा का स्वलक्षण मान लें तो क्‍या 
दोष है ? 
उत्तर .--राग का नाश होने पर आत्मा के नाश का प्रसंग 
श्राएगा । 
२२४ प्रश्न :--राग बिना जीव जी सकता है ? 
उत्तर “--हा, सिद्ध भगवन्त राग बिना ही श्रनन्त सुखी जीवन 
जीते हैं । 
२२५ प्रश्न :--राग को जीव का लक्षण मानने मे कौन सा 
दोष है ? 
उत्तर :--अव्याप्ति दोष है, ऐसा मानने पर अनन्त सिद्ध और 
अरिहन्त भ्रजीव ठहरेंगे । 
पर २६ प्रश्न :--चारित्र दशा कंसी है ? 

“परम शान्‍्त है, उसमे कषाय नही, वीतराग भाव है ? 
२२७ प्रश्त --वह चारितन्र किसका कारण है ? 
उत्तर :--वह स्वरगंके भव का नही, श्रपितु मोक्ष का कारण है। 
२२८ प्रश्न .--मुनि को छठे गुणस्थान मे कितनी कपायो का 
अ्रभाव है ? 
उत्तर --मुनि की वारह कषाये छूट गई हैं । 
| २२६ प्रश्त --अब्नत सम्यर्दृष्टि की कितनी कषाये छूट गई है ? 

उत्तर -अनन्तानुबंधी की चार कषायें छूट गई हैं । 


२३० प्रश्त :-गृहस्थ को मुनिदशा योग्य चारित्र होता है 
क्या २ 


दै६६ | [ बीतराग विज्ञान भागने 


उत्तर --नही, किन्तु गृहस्थ को मुनिदर्शा योग्य चारित्र की 
भावना होती है । 

२३१ प्रश्न ---श्रावक के कितने त्रत होते हैं ? 

उत्तर :-पाच अरात्रत, तीन ग्रुणन्रत शौर चार शिक्षान्रत, 
कुल वारह ब्रत होते है । 

२३२ प्रश्न :--श्रावक की कितनी प्रतिमा होती हैं ? 

उत्तर -ग्यारह होती है। भूमिका प्रमाण एक से लगाकर 
ग्यारह तक होती हैं । 

२३३ प्रश्त :--जैनमुनि को निम्न न्‍थ क्यो कहा है ? 

उत्तर --ज॑नमुनि के भावरूप तथा द्रव्यरूप ग्रन्थि नही होती । 


हे ३४ प्रश्त --हाथी, सिंह श्रादि तिर्यचों को सामायिक होती 


2 है -हाँ, पचम ग्रुणस्थान वाले तिय॑चों को सामायिक 
। 


२३४ प्रश्त'--तिर्यच सामायिक कैसे करते होगे ? 
उत्तर ---उनकी समता भावरूप आत्मपरिणति ही सामा- 
यिक है । 

(२ ३६ प्रश्न .--मनुष्यो के कितने गुणस्थान होते है ? 


(उत्तर :--चौदह । > 
/ २३७ प्रश्त --तियँचों के कितने गुणस्थान होते है ? 
उत्तर :--पाँच । 
२३८ प्रश्त --देवों और नारकियो के कितने ग्रुणस्थान 
होते है ? 
उत्तर :--चार । 


२३६ प्रश्न :--जीव की शोभा किसमे है ? 
उत्तर :--वीतराग भाव मे जीव की शोभा है, राग मे शोभा 


नही है । 


छुहदाला प्रवचन, चौथी ढाल ] [ १६९७ 


२४० प्रश्न :--जिसके देव-ग्रुरु-धर्म खोटे हो, उसको ब्रत होते 
है? 
उत्तर :--नही । 

२४१ प्रश्त --सम्यग्दर्शन होने के पश्चात्‌ क्या करना चाहिए? 
उत्तर --परिणाम की शक्ति अ्रनुसार चारित्र अ्रगीकार 
करना चाहिए। 
२४२ प्रश्न :--अज्ञानी के ब्रत-तप मोक्षमार्ग है क्या ? 
उत्तर :--नही, वे बालब्रत और बालतप हैं, मोक्षमार्ग कदापि 
नही । 
२४३ प्रश्न :--धर्मी जीव घन के लिए अन्याय, अनी ति, चोरी 
करेगा ? 
उत्तर :--नही । 
२४४ प्रश्न .--सम्यर्दर्शन बिता ब्रत-चारित्र होना माने तो ? 
उत्तर :--तो उसे जैनधर्म के मोक्षमार्गके क्रम का भी बोध 
नही हैं। 
२४४ प्रश्न :--सम्यग्दर्शन बिना शुभभाव से हित का पथ 
हाथ मे झा सकता है क्‍या ? 
उत्तर --नहीं, हिंत का पथ तो सम्यर्दर्शन से ही हाथ मे 
आ सकता है । 

जल प्रश्त :--परमार्थ ब्रत क्‍या है ? 
उत्तर :--जितनी शुद्धता हुई, वह परमार्थ व्रत है । 

॥ २४७ प्रश्न --व्यवहार ब्रत क्‍या है ? 
उत्तर :--शुद्धता के साथ होने वाला शुभराग । 
२४८ प्रश्त --सिद्धसुख कंसा है ? 
उत्तर *---स्वानुभूति के श्रलावा श्रन्य कही उसका नमूना 


नही है । 


२४६ प्रश्न ->सामायिक के समय श्रावक कंसा है ? 

उत्तर :--सामायिक के समय श्रावक भी साधु जैसा ही माना 
गया है । 

२५० प्रश्त --भोजन का काल होने पर श्रावक कैसी भावना 
करे ? 

उत्तर :--मुनिराज पधारे तो पहले उन्हे आहार देकर मैं वाद 
मे भोजन करू । 
5 ५१ प्रश्त ---धर्मी श्रावक प्रतिदिन क्या करता है ? 

उत्तर --प्रतिदिन सामायिक का प्रयोग करता है | 


२४२ प्रश्न :--वह सच्ची सामायिक क्‍या है ? 
उत्तर :--वह वीतरागभाव रूप है और मोक्ष का कारण है। 


हि ५३ प्रश्त :--सामायिक कंसे होती है ? 
उत्तर :--चंतन्यस्वभाव को उपयोग मे स्थिर करके । 


२५४ प्रश्न :--धर्मी श्रावक समाधिमरण करके कहाँ तक 
जाता है ? 

उत्तर .--सोलहवें स्वर्ग तक। 

२५४ प्रश्न --पश्चात्‌ वहाँ से निकलकर क्या करता है * 
उत्तर -मनुष्य होकर मुनि बन कर मोक्ष प्राप्त करता है - 
यही मगलमय वीतराग-विज्ञान का फल है । 





अपनी सुधि 
भ्रपनी सुधि भूल आप, श्राप दुख उपायो । 
ज्यौं शुक नभचाल विसरि, नलिनी लटकायो ।॥।टेक।। 


चेतन श्रविरूद्ध शुद्ध, दर्शोघमय विशुद्ध । 
तजि जड रस-परस-रूप, पुद्गल अपनायो ।॥१।। 


इन्द्रिय सुख-दुख मे नित्त, पाग राग-रुष मे चित्त । 
दायक भवविपति वृन्द, बन्ध को बढायो ॥२॥। 


चाह-दाह दाहै, त्यागो न ताह चाहै। 
समता-सुधा न गाहै, जिन निकट जो बतायो ।॥।३॥। 


मानुषभव सुकुल पाय, जिनवर शासन लहाय । 
'दौल' निजस्वभाव भज, अ्नादि जो न घ्यायो ॥॥४।॥। 
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